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पक्ब्य 


जब कोई पूछता है कि, 'जैन धर्म किस ग्रन्थकों मानता हे १” 
तो हमारे पास कोई प्रस्तुत उत्तर नहीं होता, जैन धमकी प्रधान 
विशेषता यह है कि यह धम अत्यन्त प्राचीन होनेपर भी वेद, 
बाइबिल या कुरान जेसी किसी पुस्तक-विशेषकों अपनी उत्पत्ति 
या समग्रताका आधार नहीं मानता, सांसारिक और आध्यात्मिक 
जीवनके अनुभवसे विकसित होनेबाला जेनथर्म तककों मेलता 
है ओर उसका समाधान करता है, अनेक आचार्यों द्वारा लिखित 
अनेक ग्रन्थोंमे.ं हमें जीवनके गोचर और अगोचर तत्त्वोंको 
समभझाने ओर प्रतिपादन करनेकी सतत चेष्ठा दिखाई पड़ती है, 
इस प्रकारके तमाम अ्न्थ अपना अपना अलग महत्त्व रखते हैं । 
हम विषयकी दृष्टिस, शेल्ीकी दृष्टिस ओर अन्थके निर्माता आचायके 
जीबनकाल या परम्पराकी दृष्टिसे अन्थोंका मूल्यांकन करते है । 

आचार्योक़ी परम्परामें, ग्रन्थोंके निर्माणमें, विषयोंके प्रतिपा- 
दनमें, ओर जैनदशनके मोलिक सिद्धान्तोंको कालान्‍्तरमें प्रामारि- 
कता प्रदान करनेमें आचाय कुन्दकुरदका कितना महान श्रेय प्राप्त 
हे इसका” अनुमान प्रस्तुत प्रन्थका 'डपोद्घात' पढ़नेस हो जायगा । 

कुन्दकुन्दाचाय के प्रमुख तीन ग्रन्थों --पंचास्तिकाय, प्रधचन- 
सार ओर समयसारका अध्ययन करके श्री गोपालदास जीवाभाई 
पटेलने गुजरातीमें यह मृत्त पुस्तक लिखी थी, पुस्तकके लिखने 
में श्री पटेलका दृष्टिकोश यह रहा है कि जेन दर्शन और आचार 
के सम्बन्धमें आचाय कुन्दकुन्दने उपयुक्त तीन अन्थोंमें जो 
मूल बातें कही हैं उन्हें छांट कर अत्लग अल्लग विषयोंके अन्तर्गत 
इस तरह इकट्ठा कर दिया जाये कि प्रत्येक विषयका सिलसिल्लेवार 
परिचय मिल्न जाये, इसके लिए लेखकको गम्भीर अध्ययन और 
परिश्रम करना पड़ा है। बड़ी खूबीकी बात यह है कि लेखकने 
प्रत्येक विषयकों इतनी अच्छी तरह समझा है कि उसे पाठकों के 
लिए संक्षेपमें नपे-तुले शब्दोंमें समझा सकना सहज हो गया है। 


की 


इस पुस्तककको सममनके लिए जेन तसवज्ञानके पौरिभाषिक 
शब्दोंका पहलेसे ही साधारण परिचय होना आवश्यक है, जेन 
आचायने भारतीय दर्शनका जो दे दी है, उसमें पारिभाषिक 
शब्दोंके निमाणका महत्त्वपूरा स्थान है, इसकी ओर विद्वानोंका 
ध्यान अभी पूरी तरह नहीं गया है । हमार आचायने चेतन और 
अचेतन मनकी क्रियाओं, मनोविज्ञानके तत्त्वों, अध्यात्म और 
दशन शाखके विवेचनके लिए अनेक नये शब्शेंकों गढ़ा हे। 
आजके अनेक रूढ़ शब्दोंको अपने मोलिक रूपमें जानने ओ! 
समभनेऊे दिए जन दुर्शवका अध्ययम नितान्त आवश्यक है 
इहा' अवाय' 'नय' 'विज्ञान' पुदूगज' 'समय' 'घम  अधसम आदि 
शब्द उदाहरणऊे रूपमें रख जा सकते है। लखकसे प्रत्येक कठिन 
पारिभाषिक शब्दका थोड़े शब्दोंमे सममाने या संक्षिप्त पादृटिप्प- 
शियों द्वारा स्पष्ट करनेका प्रयत्न किया है ओर पाठकके ज्ञानकों 
अनावश्यक विस्तारमें भटकनेसे बचा लिया है, उदाहरणाथे, गुण 
स्थान शब्द फ्री €₹ प्र॒ष्ठके पाद टिप्पणमें इध तरह समझाया गया है। 

४ “गुण? अर्थात्‌ आत्माकी स्वाभाविक शक्तियां, और 'स्थान! 
अर्थात्‌ उन शक्तियोंकी तर-तमताबाली अवस्थाएं, आत्माके सहज 
गुणों पर चढ़े हुए आवरण ज्यों ज्यों कम होते जाते हैं, त्यों त्यों गुण 
अपने शुद्ध स्वरूपसें प्रकट होते जाते हैँ, शुद्ध स्वरूपकी प्रकटताकी 
न्‍्यनाधिकता ही गुणस्थान' कहलाती है, शुशस्थान चोदह हैं ।”” 

एक तरहसे, यह भ्रन्थ जन धम्म आर जन तत्व ज्ञानका सार- 
संचय है, इसे सममनेके लिए केबल्ल पढ़ जञना ही पयाप्त नहीं है, 
यह अध्ययन ओर मननकी चीज है। दूसरी बात यह भी है कि इस 
पुस्तककों पढ़कर यदि पाठकने जेनघमंकी मौलिक दन--निम्वय! 
आर व्यवहार ज्ञान या पारसाथिकः ऑर व्यावहारिक दृष्टि- 
बिन्दु--को न समझा ओर वेयक्तिक आचरणमें यदि उसे स्थान न 
दिया तो पुस्तकसे प्राप्त अन्य पांडित्य व्यथ हागा, शाख्नज्ञानका सार 
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क्या है ? इस पुस्तकके पृष्ठ ७८ पर पंचास्तिकायकी गाथा १५४५-७३ 
के आधारपर इस प्रश्कका समाधान इस रूपमें मिलता हे | 

“अहंत्‌, सिद्ध, चैत्य, शाख, साधुसमूह ओर ज्ञान, इन सबकी 
भक्तिसे पुरुष पुण्य कर्मका बंध करता है, कमक्षय नहीं करता.... । 
आत्मध्यानके बिना, चित्तके भ्रमणका अवरोध होना सम्भव नहीं है, भोर 
जिसके चित्त भ्रमणका अन्त नहीं हुआ, उसे शुभ अशुभ कमंका क्षय रुक 
नहीं सकता, अतएव निन्ृत्ति ( मोक्ष ) के अभिन्नापीकों “निःसंग और 
निर्मल होकर सिद्ध स्वरूप आत्माका ध्यात करना चाहिए, तभी उसे 
निर्वाणकी प्राप्ति होगी, बाकी जैन सिद्धान्त या तीथकरमें श्रदूधावाले, 
श्रुवपर रुचि रखनेवाले तथा संयमतपसे युक्त मलुप्यके लिए भी निरवांण 
दूर ही है, मोज्ञकी कामना करनेवाला कहीं भी किचित्‌ मात्र भी राग 
न करे, ऐसा करनेवाला भव्य भवप्तागर तर जाता है ।?? 

गीताके निःसंग कमके सिद्धान्तका विकास इसी विचार- 
धारा द्वारा उद॒भूत हुआ है । 

यह भी मानना पड़ेगा कि इस तरहकी नि.संग बुद्धि जीवन 
क प्रोढ़ विकाससे प्राप्त होती है, जब तक मनकी वह ्रोढ़ 
अवस्था प्राप्त नहीं होती तब तक गृहस्थके दैनिक कत्तेव्य, पूजा, 
पाठ: गुरुभक्ति, जप तप, दान, संयम सब आवश्यक हैं, अन्यथा, 
व्यवहारदृष्टिकां अथ कया होगा ! 

भारतीय ज्ञानपीठके विद्वानोंकों ज्ञानपीठके संस्थापक व्यक्ति- 
गत रूपसे इस बातकी प्ररणा करते रहते हैं कि प्रधान अ्धान 
. आचार्योक्री मूल बातोंको सरल ओर सुबोध बनाकर जनताके 
सामने रखना चाहिए जिससे प्राचीन ज्ञानक्री अखंड ज्योति प्रत्येक 
संततिके वातावरणको तदनुकूल रूपसे प्रकाशित करती रहे । 

ज्ञानपीठ इस दिशामें प्रयक्नशील रहेगा | ' 


लद्तसी चन्द्र जैन 
सम्पादक 


मूल लेखककी सूचना 


इस पुस्तकके तैयार करनेमें परमश्रुत-परभावक्मण्डल बस्बईसे 
प्रकाशित समयप्तार, प्रवचचनसार और पंचास्तिकायके संस्करणोंका 
उपयोग किया गया है| अनुवादमें पेराप्राफके अन्तर्में दिए गए अंक भी 


इन्हीं संस्करणोंके हैं । 


इस पुस्तकके उपोदधात तथा पादटिप्पण खिखनेसें डॉ० उपाध्याय * 
लिखित प्रवचनसारकी प्रस्तावनाका ओर पंडित सुखलालजी कृत 
तत्वार्थाधिगस सूत्रके अनुवादका मुख्यरूपसे उपयोग किया है । अत: 
इनमें चचित विषयोंकी विस्तृत जानकारीके लिए पाठककों उक्त ग्रन्थ 
देखना चाहिए । 


जैसा कि मैंने उपोद्घातमें लिखा है कि श्रीकुन्दकुन्दाचाय 
अपने तीनों ग्रंथोंमें यह मानकर चल्ने हैं कि उनका पाठक जैन परिभाषा 
ओर जैनसिद्धान्तोंका पुरा पूरा जानकार है! उनका उद्देश्य पाठककों 
प्राथमिक जैन परिभाषा या जैन सिद्धान्तका ज्ञान कराना नहीं है किन्तु 
जैन सिद्धान्तके अन्तिस निष्करषोक्री चरचा करना है। इस अनुवादमें 
अजैन पाठक या प्राथमिक जैन वाचकके लिए उपयोगी टिप्पण लगाना 
अशक्‍्यसा छगा, अतः ऐसे पाठकोंको इस अन्थमाला (पू्जों भाई जैन 
प्रन्थमाला ) में प्रकाशित भगवान्‌ महावीरके अ्रन्तिम उपदिश' पुस्तक 
बाँच लेना या पासमें रखना उचित होगा । 


हु 
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इफ्ोद्यात 
न किक 


(१) प्रास्ताविक 


दिगम्बर-परम्परासें श्रीकुन्दकुन्दाचायका स्थान 
मज्लं भगवान्‌ वीरो मद्ल॑ गोतमों गणी। 
भज्ञल कुन्दकुन्दायों जेनधर्मोडस्तु मज्ञलस || 
'भगवान्‌ महांवीर मंगलरूप हैं, गणधर गौतम मंगलरूप हैं, - 
आये इन्दकुन्दाचाय मंगलरूप हैं, और जेनधर्म मंगलरूप है । 
शासत्रवाचन आरंभ करनेसे पहले प्रत्येक पाठक मंगलाचरण- 
के रूपमें उल्लिखित श्लोक पढ़ता है। इससे पता चलता है 
कि जैन-परस्परामें, विशेषतः दिगंबर-सम्प्रदायमें आचाये कुन्द- 
कुन्दकों कितना सन्‍्मान है। महावीर भगवान्‌ और गौतम गणधर- 
के बाद ही उनका स्थान आ जाता है। दिगंबर साधु अपने 
आपको कुन्दकुन्दाचायंकी परम्पराका कहलानेमें गव॑ अनुभव 
करते हैं । बादके बहुतेरे लेखकोंकों उनके अग्धोंसे प्रेरणा मिली दे 
ओर टीकाकार तो उनके प्रंथोंमेंसे बहुतसे अवतरण उद्धृत 
करते हैं | पंचास्तिकाय, प्रवचनसार ओर समयसार नामक उनके 
यह तीन प्रसिद्ध ग्रन्थ नाटकत्रय” यथा 'प्राभ्नतत्रय कहलाते हैं | 
दिगंबर-परम्परामें इनका वही स्थान है जो वेदान्तियोंके 'प्रस्थानत्रय* 
( उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र ओर भगवदूगीता ) का उनकी परस्परामें है । 


९ इन्दकुन्दाचायके तीन॑ रत 


दिगंबर सम्प्रदायका सुख्य धाम दक्षिण देश गिना जाता है | 
आधुनिक समयमें गुजरात प्रान्तके जैनों और जेनेतरोंकों दिगंबर 
प्रग्थोंका परिचय करानेका श्रेय श्रीमद्राजचन्दकों है। यह खय॑ 
दिगंबर सम्प्रदायके नहीं थे, किन्तु उनके द्वारा स्थापित परमश्रुतः 
प्रभावक मंडलने हिन्दी अंनुवांदके साथ बंहुत-से दिगंबर ग्रन्थोंको 
प्रकाशित किया है जिससे संस्कृत प्राकृत भाषा न जानने वालोंके 
लिए उन अन्धोंके पस्चिय करनेका मार्ग सुगम बन गया है। 

दिगंबर सम्प्रदाय 

आगे बढ़नेसे पहले दिगंबर सम्प्रदाय ओर उसके प्रासंभके 
इतिदासके संबंधमें जानकारी हासिल कर लेना डचित होगा। 

भगवान महावीरके निर्वाणके पतश्चात्‌ (६० स० पूत्र ४६७) 
की आचार्य-परम्परामें संभूतिविजय सांतवें है । उनकी भृत्युके 
बाद उनके गुरु-साई भद्बाहु आचाय बने।| उनका समय भ० 
महावीरके पश्चात्‌ १७० वर्ष अर्थात्‌ ई० स० पू्व ,२६७ वर्ष माना 
जाता है। उस समय अशोकका पितामह चन्द्रगुप्त मोय मगधकी 
राजगदुदीपर था। उसके शासनक्ालमें मगधमें, बारह बषका 
भयानक अकाल पड़ा। ऐसे समयमें वहाँ विशाल साधुसंघका , 
धारण-पोषण होना कठिन समभकर भद्गरबाहु अपने कतिपय 
अनुयायी साधुओंकों लेकर दक्षिणमें कर्णाट देशमें चले गये । 
यही घटना दक्षिणमें जेनधर्मके प्रचारका और जतसंघके दिगम्बर 
श्वेताम्बर विभागोंका कारण बनी । 

:मगधमें जो साधु रह गये थे, उनके नायक ब्स्थूलभद्र बने। 


उपोद्रात रे 


इस लम्बे बारह वर्षोके दरम्यान, उत्तर प्रम्तमें रहे हुए और 

दक्षिण प्रान्तमें गये हुए साधु-संघके आचार-विचारमें भेद हो गया। 

. कहा जाता है. कि दुष्कालके समय उत्तर भारतके साधुओंको 
झपने बहुतसे कठोर आचार निय्रमोंका व्याग कर देना पड़ा । 
यह भी कहा जाता है कि दक्षिण भारतमें जानेवाले साधुओंका 
मुख्य बहृश्य, दुष्कालके भयानक समयमें अपने व्रत नियमोंको 
भंग न होने देना ही था। सतलब यह कि दक्षिणमें जाने वाले 
'साथु अपने नग्नत्व आदि आचारोंको भलीभाँति सुरक्षित रख 
सके, जब कि उत्तरके साधुओंको देश और कातका अनुसरण 
करके सफेद बस्ध पहननेकी छूट लेनी पढ़ी । कहा जा सकता है 
कि यही बात दिगंबर--दिशारूपी वस्ध वाले अथात्‌ नग्न और 
श्वेताम्बर--सफेद बल्ल बाले--इन दो विभागोंका मुख्य कारण 
बनी । यद्यपि स्पष्ट रूपसे दो विभाग तो बादमें, पजञ्स्वामीके 
शिष्य - बह्नसेनुके समयमें (३० स० पूब ७6 या ८२ में ) हुए 
यह कद्दा जाता है; तथापि कहना चाहिए कि इस प्रकारका कुछ 
विच्छेद जेनसंघमें पहलेसे ही चला आ रहा था। क्योंकि महा- 
बीरसे पहलेके तीथंकर पाश्वेनाथके अनुयायी वस्त्र पहनते थे # जब 
कि भहावीरने वस्र न पहननेका नियम बनाया था। यह दोनों संघ 
महावीरके समयमें नहीं तो उनके पश्चात्‌ उनके शिष्य गौतम 
इन्द्रभूतिके समयमें एक होने लगे थे ऐसा उल्लेख उत्तराध्ययन 
सूत्रमें ही मिलता हे । 

..._ * यह दिगम्बर सम्प्रदायकी मान्यता नहीं -सम्पा० 


४ कुन्दकुन्दाचायके तीन रले 


कुछ भी हो, उत्तर भारतमें रहे हुए साधुओंने स्थुलभन्नके 
समयमें ही पाटलिपुत्रमें एकत्रित होकर दुष्कालमें समय लुप्त होने- . 
से बचे-खुचे आंगम ग्रंथोंको एकत्र किया। उन्हें दक्षिण भारतके 
साधुओंने प्रमाणभूत माननेसे इन्कार कर दिया। उन्होंने यह 
स्थिर किया कि जैनधर्मके आगमग्रन्थ दुष्कालके समयमें नष्ट दो 
गये हैं । क्‍ 

इस प्रकार जब दक्षिणके संघके पास आगमग्रन्थ न रहे तब 
उस संघको प्रमाणभूत शास्त्रीय ग्रन्थ अपित करनेवाले पुरुषोंमें 
इस रत्नत्रयके कत्तो श्रीकुन्दकुन्दाचाय थे। वह कोन थे ? किस 
समय हुए ? यह अब देखना चाहिए । 

(२) श्रीकुन्दकुन्दाचा्य 
-... ( दंतकथाएँ ) 

श्रीकुन्दकुन्दाचायके विषयमें हमें दो कथाएँ मिलती हैं-। बह 
दोनों दंतकथाएँ कुन्दकुन्दाचायके बाद, बहुत समय पीछे लिखी 
गई हैं. अतएवं स्वतंत्र रूपसे उन्हें कोई आधार नहीं बनाया 
जा सकता | 

१--भरतखंडके दक्षिण देशमें पिदठनाडु जिलेके कुरुमराई 
नगरमें, करमुरड नामक श्रीमान्‌ व्यापारी अपनी पत्नी श्रीमतीके 
साथ रहता था। उसके यहाँ मतिवरन्‌ नामका एक ग्वाला लड़का 
रहता था ओर उसके ढोर संभालता था। एक दिन लड़केने देखा 
कि दावानल सुलगनेसे सारा वन खाक हो गया है; किन्तु बीचमें 


उपोद्वात धू्‌ 


थोड़ेसे काड़ू हरे-हरे बच रहे हैं। तलाश करने पर पता चला कि 
वहाँ किसी साधुका आश्रम था ओर उसमें आगमोंसे भरी एक 
पेटी थी। उसने समझा, इन शास्रअन्थोंकी मोजूदगीके कारण दी 
इतना भाग दावानलद्ारा भस्म होने से बच रहा हे । उन भन्थों- 
को वह अपने ठिकाने ले गया और बड़ी सावधानीके साथ उनकी 
पूजा करने लगा | किसी दिन एक साधु उस व्यापारीके यहाँ भिज्षा- 
के लिए आये । सेठने साधुको अन्नदान दिया। उस लड़केने भी 
बह ग्रंथ साधुकों दान दे दिये । साधुने सेठ ओर लड़के दोनोंको 

' आशीवांद दिया। सेठके पुत्र नहीं था। थोड़े समय बाद बह 
गुबाल लड़का मर गया और उसी सेठके घर पुत्रके रूपमें 
जन्मा | बड़। होने पर वही लड़का कुन्दकुन्दाचायं नामक महान्‌ 
आचायें हुआ । यह हे शाख्रदानकी महिमा & ! 





49इंस दम्तकथाका उरलेख प्रो” चक्रवर्तीने पंचात्तिकाय ग्रन्थकी 
अपनी प्रस्तावनामें किया है। वे कहते हैं कि 'पुराया्व कथा” अन्थर्में 
शास्रदानके उदाहरण रूपमें यह कथा दी गई है । उनके द्वारा उद्चिखित 
यह 'पुएयाखव कथा? अन्य कोन-सा है, कुछ निश्चित नहीं किया जा 
सकता। नागराजने (ई० स० १३३१ ) 'पुण्याखव” नामक संस्कृत 
प्रन्थका कनड़ीमें भाषान्तर किया है, ऐसा अपने अनुवादमें प्रकट किया 
है । परन्तु उसके आधार पर शक सं० १७३६ में हुए मराठी अनुवादमें 
यह कथा नहीं पाई जाती। विशेष नामोंकी रचना आदिसे, जान पड़ता 
है, प्रो चक्रवर्त्तीके पास कोई तामिल भाषाका अन्थ होना चाहिए । 


६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रह 


२--परिडत नाथूगमजी प्रंमी 'ज्ञानप्रबोध! नामक ग्रन्थके 
आधारपर दूसरी दंतकथाका इस प्रकार उल्लेख करते है-- » 

मालव देशमें, वारापुर नगरमें कुभ्ृ॒दचन्द्र नामक राजा 
राज्य करता था । उसकी रानीका नाम कुमुदचनिका था।.. 
उसके राज्यमें कुंदश्रष्ठटी नामका व्यापारी अपनी झुंदलता 
नामक पत्नीके साथ रहता था। उसके पुत्रका नाम कुंदकुंद 
था। एक दिन जिनचन््र नामक आचायका उपदेश ग्यारह 
बर्षके बालक कुन्दकुन्दने सुना । आचायके उपदेशका उस- 
पर इतना गहरा असर हुआ कि वह उनका शिष्य बन गया 
ओर उन्होंके साथ रहने लगा। थोड़े ही समयमें कुन्दकुन्द, 
जिनचमन्द्रके अन्य सब शिष्योसे आगे आ गये ओर ३३ बष्े- 
की उम्रमें तो उन्हें आचाय पदत्री प्राप्त हो गई। ध्यासादिमें 
श्रीकुन्दकुन्दाचायने इतनी प्रगति की थी कि एक बार कुछ 
शंका होनेपर उन्होंने विदेह क्षेत्रमें स्थित श्रीसीसन्धर स्वामीका 
चिम्तन इतनी उत्कटताके साथ किया कि सीमन्धर- स्वांमी 
सभामें बेठे-बेठे ही अधबीचमें बोल उठे--सद्धमबृद्धिरस्तु'। उस 
समय सभामें जो लोग बेठे थे, वह कुछ भी न समझ पाये कि 
' श्वाभीने अ्रधबीचमें, किसके उत्तरमें यह वाक्य बोले हैं ! तब 
सींमन्धर स्वामीने समाजनोंकों कुन्दकुन्दाचायंके विषयमें बात 
बंताई। उसके बाद दो चारण संत, जो पूव जन्ममें कुम्द्कुन्दा- 
चोयेके मित्र थे, उन्हें आकाशमागसे, भरतक्षेत्रसे बिदेह क्षेत्रमें 

» वेखो--जैनहितैषी पु० १० ४० २६६ । 





..._ #देखो-जैनहितेषी पु० १० प्रृ० ३७२ । 
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ले आये। कुन्दकुन्दाचा्य वहाँ एक सप्ताह रहे ओर उन्होंने 
अपनी समस्त शंकाओंका समाधान प्राप्त किया। तदनन्तर तीथ- 
यात्रा करते करते वे भारत क्षेत्रमें लोट आये। उन्तके उपदेशसे 
सात सो स्तलरी-पुरुषोंने उनसे दीक्षा ग्रहण की | कुछ समय बाद, 
गिरनार पबंतपर श्वेताम्बरोंके साथ उनका विवाद हुआ। उन्होंने 
वहांकी ब्राह्मी देवतासे स्वीकार कराया कि दिगिम्बर मत ही सर्चा है । 

इन दोनों दंतकथाओंमें माता-पिताक्े नामोंमें तथा निवास- 
स्थानके विषयमें स्पष्ट मतभेद हे। दूसरी दंतकथामें माता- 
पिताके समान अक्षरोंके जो नाम हैं वे सहज ही संदेह उत्पन्न 
करते हैं । कुन्दकुन्दाचायके विदेह क्षेत्रमें जानेकी घटनाका उल्लेख 
सर्वप्रथम वि० सं० 66० में हुए देवसेनने 'द््शनसार” गअन्थमें 
किया है। 'पंचास्तिकाय” की टीकामें जयसेन प्रकट करते हैं कि 
दंतकथा ( प्रसिद-कथा-न्‍्याय ) के अनुसार कुम्दकुन्दाचाय स्वयं 
पूष विदेहमें गये थे ओर श्रीसीमंधर स्वामीके पाससे विद्या 
सीखकर आये थे। श्रवणबेलगोलके शिलालेखोंमें भी जिनका 
अधिकांश भाग बारहवीं शताब्दीका है, उल्लेख मिलता है कि 
कुन्दकुन्दाचाय हवामें ( आकाशमें ) अधर चल सकते थे। 

श्वेताम्बरोंके साथ गिरनार परवतपर जो विवाद हुआ था, 
उसका उल्लेख आचाय शुभचन्द्र (ई० स० १५१६-५६ ) क्षे 
अपने पाण्डवपुराणमें किया है। एक शुबावलीमें भी इस 
बातका उल्लेख हे ४8 
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टै कुंन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 

इतना तो निश्चित है कि दोनोंमें से कोई भी दंतकथा हमें 
ऐसी जानकारी नहीं कराती जिसे ऐतिहासिक कहा जा सके। 
उनमें थोड़ी-बहुत जो बात हैं, उनमें भी दोनों दंवकथाओंमें मतभेद 
है। बाकी आकाशमें उड़नेकी ओर सीमन्धर स्वामीकी मुल्नाकातकी 
बात कोई खास मतलबकी नहीं। अतएव अब हमें दूसरे आधार- 
भूत स्थलोंसे जानकारी पानेके लिए खोज करनी चाहिए । 

भद्रबाहुके शिष्य ? 

कुन्दकुल्दाचायने स्वयं, अपने अन्थोंमें अपना कोई परिचय 
नहीं द्या। बारस अणुवेक्खा' अ्न्थके अच्तमें उन्होंने " 
अपना नाम दिया है, ओर बोधप्राश्त' ग्रन्थके अन्तमें जे 
अपने आपको 'द्वादश अंगअंथोंक्े ज्ञाता तथा चौदूह पूर्बोका 
विपुल प्रसार करने वाले गमकगुरु श्रुतज्ञानी भगवान्‌ भदबाहुका 
शिष्य! प्रकट करते हैं। बोधप्राश्नत! की इस गाथा पर श्रुत- 
सागरने (११ वीं शताब्दीके अंतमें ) संस्कृत टीका लिखी है । 
अतणएब इस गाथाको भज्षिप्त गिननेका इस समय हमारे पास 
कोई साधन नहीं है। दिगम्बरोंकी पद्टावलीमें दो मद्बाहुओंका 
वर्णन मिलता है। दूसरे भरद्रबाहु महाबीरके बाद ५८७-६१२ 
वर्ष अथोत्‌ ईं० स० ६२-८५ में हो गए हैं। परन्तु उन्हें बारह 
अंगों ओर चोदह पू्वोंका ज्ञाता नहीं कहा जा सकता; क्योंकि ऐसी 
परम्परा है कि चार पूर्वग्रंथ तो अथम भद्गबाहुके बाद ही लुप्त हो 
गए थे ओर बद्दी अन्तिम चोदह पूर्वोके ज्ञाता थे। अब अगर 
कुन्दुकुल्दाचाय, प्रथम भद्गबाहुके शिष्य हों तो कहना चाद्विए कि 


त्री 


उपोद्धा्त ढै 


वे ३० स० पूर्व तीसरी शतादव्दीमें हुए हैं। मगर कई कारणोंसे 
यह निर्णय स्वीकार नहीं किया सकता । जैन दंतकथा या परम्परा- 
में कहीं भी ऐसा प्रमाण नहीं मिलता, जिससे कुन्दकुन्दाचार्यको 
भद्रबाहुका समकालीन गिना जा सके। इसके विपरीत, जो 
परम्पराएँ उपलब्ध हैं, वे उक्त निर्णयक्रा विरोध करती हैं। ऐसी 
स्थितिमें कुन्दकुन्दाचायको भद्बाहुका परम्परा-शिष्य गिनना 
चाहिए। साहित्यमें बहुत बार ऐसा ही द्वोता है । उदाहरणा्थ-- 
“उपमिति-भवश्रपद्नकथा' के लेखक सिद्धर्षि (ई० स० 6०६ ) 
हरिभ्कों अपना 'धमंप्रबोधकर गुरु कहते हैं। परन्तु अन्य 
विश्वसनीय प्रमाणोंसे सिद्ध हो चुका है कि वे समकालीन नहीं थे; 
क्योंकि हरिभद्र तो आठवीं शताब्दीके अधबीचके बादके समयमें 
हो चुके हैं। कुन्दकुन्दाचाय अपने आपको भत्नबाहुके शिष्यके 
रूपमें परिचित कराते हैं, इसका एक कारण यह हो सकता है 
कि भव्रबाहु ही दक्षिण जानेबाले संघके अगुवा और नेता थे। 
दक्षिणका संघ, उनकी स॒त्युके पश्चात्‌ यदि माने कि हमें समस्त 
धार्मिक ज्ञान उन्हींके द्वारा प्राप्त हुआ है. तो इसमें कोई आम्रर्यकी 
बात नहीं है। अतएव यह संभव हे कि कुन्दकुन्दाचार्य भी यह 
मानते हों कि हमें समस्त ज्ञान भद्गबाहुके द्वारा ही श्राप्त हुआ है 
और इसी कारण वे अपनेको भद्गबाहुका शिष्य अकट करते हों। 
कालनिणय 
पद्चवलियोंके आधारपर जैनोंमें परम्परागत मान्यता यह 


| कक 


है कि कुन्दकुन्दाचायं, ई० स० पू्र ली सदीमें तेंतीस वर्षफी 


(० कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


उम्रमें आच![य॑ पद्पर मतिष्ठित हुए; ओर बावन वर्षतक 
उस पदपर रहकर ८५ वषके आसपास निवोणको प्राप्त हुए। 
भिन्न-भिन्न पद्मटावलियोंमें वर्षके व्योरमें अन्तर है जेसे--एक 
वबालीमें बतलाया गया है कि ३० स० €२*में (बि० स०१४८ ) 
उन्होंने आचाय पद प्राप्त किया था। 'बिद्वज्जनबोधकः में उद्श्रृत 
एक श्लोकमें बतलाया गया है कि कुन्दकुन्दाचाय महाबीरके बाद 
७७० बें वर्षमं अथोत्‌ ई० स० २४३ में जन्मे थे। उसमें यह भी 
लिखा है कि तत्त्वाथेसूत्रके कत्तों उमा-स्वाति उनके समकालीन थे । 
परन्तु सबसे पहली बवलाई परम्परा ही अधिक प्रचलित है। 
भिन्न-भिन्न प्रन्थों ओर लेखोंके प्रमाणके आधारपर कुन्दू- 
कुन्दाच।यका समय कितना निश्चित किया जा सकता है, यह 
अब देखना चाहिए। सबसे प्राचीन दिगिम्बर टीकाकार पृज्यपाद 
स्वामी अपने स्वाधसिद्धि ग्रन्थ (२। २०) में पाँच गाथाएँ उद्घृत 
करते हैं । वे पाँचों ही गाथाएँ उसी ऋमसे, कुन्दकुन्दाचार्यके 'बारस 
अगुवेक्खा ( २५२6 ) प्रन्थमें पाई जाती हैं। पृज्यपाद पाँचवों 
शताब्दीके मध्यमें हो चुके हैं; अतएब कुन्दकुन्दाचार्य इससे 
पहले ही हो चुके हैं, इतना तो निश्चित ही हो जाता है। फिर 
शक रेट्८ अथोत्‌ ई० स० ४६६ के मरकराके ताम्र लेखोंमें 
छह आचार्योके नाम हैं. और बतलाया गया है कि यह छहों 
आचाय कुन्दकुन्दाचायंकी परम्परा ( कुन्दकुन्दान्बय' ) में हुए 
हैं। किसी आचायका अन्यय, उसकी रुत्युके तत्काल बाद 
आरम्भ नहीं होता । उसे आरम्भ होनेमें कम्से कमर सो वर्ष लग 
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जाते हैं, ऐसा मान लिया ज्ञाय ओर यह छह आचाय एकके बाद 
दूसरेके ऋमसे हुए होंगे, यह भी मान लिया जाय तो कुन्दकुन्दा- 
चायका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताब्दी ठहरता है । 
कुन्दकुन्दाचायके 'पचास्तिकाय अन्थकी टीकामें जयसेन 
( बारहवीं शताब्दीका मध्य भाग ) कहते हैं. कि कुन्दकुन्दाचार्यने 
बह अन्ध 'शिवकुमार महाराज! के वोधके लिए लिखा था। 
शिवकुमार राजा कौन है इस विपयमें बहुत मतभेद है। दत्तिण- 
के पह्चववंशमें शिवस्कन्द नामक राजा हो गया है। स्कन्द अर्थात्‌ 
कातिकेय शिवके कुमार थे। अतएब इन दोनों नामोंमें कोई खास 
भेद नहीं रहता । पल्चवोंकी राजधानी कोंजीपुर थी और वे विद्या 
तथा बिद्वानोंके आश्रयदाता थे, ऐसी उनकी ख्याति हे। इसके 
अतिरिक्त कोंजीपुरमके शिवस्कन्द व्मो राजाका एक दानपत्र 
मिलता है। वह प्राकृतभाषामें है ओर उसके आरम्भमें 'सिद्धम! 
शब्द है। इससे बह राजा जेन था, यह कल्पना की जा सकती है । 
इसके सिबाय अन्य अनेक प्रमाणोंसे सिद्ध किया जा सकता है 
कि उसके द्रबारकी भाषा प्राकृत थी। अतएव कुन्दकन्दाचार्यने 
उस राजाके लिए अपना ग्रन्थ लिखा है, यह माना जा सकता है । 
पल्लवराजाओंकी वंशावल्ली मिलती तो हे, फिर भी यह निश्चित 
नहीं कि शिवकुमार किस समय हुआ है। अतएब कुन्दकन्दाचार्यका 
कालनिणय करनेमें इस तरफसे हमें कोई सहायता नहीं मित्रती । 
परन्तु इतना तो अवश्य कहा जा सकता है कि बहुत संभब है, 
पल्चवबंशका कोई राजा कुन्दकुन्दाचायका शिष्य रहा होगा । 


१२ न्दकुन्दाचार्यके तीन रत्न 
श्रीकुन्दकुन्दाचा्यके नाम 


कुन्दकुन्दाचार्यके दूसरे नामोंके विषयमें बहुतसे उल्लेख 
मिलते हैं; ओर उन नामोंके आधारपर उनके कालनिर्णयमें 
कोई सहायता मिल सकती है या नहीं, यह अब देखना चाहिए। 


'पंचास्तिकाय'की टीकामें जयसेनका कहना है कि कुन्दकुन्द- 
का दूसरा नाम पद्चनंदी था । परन्तु चौदहवीं शताब्दीके पीछे- 
के लेखोंमें कुन्दकुन्दके पाँच नामोंका वर्णन आता है। जैसे 
विजयनगरके ईं० स० १३८६ के एक शिल्ालेखमें उनके पाँच 
नाम इस तरह दिये गए हें--पद्मनंदी, कुन्दकुन्द, वक्रग्रौब, एला- 
चाय और गृभ्नपिच्छ । इनमेंसे यह तो बहुत अंशोंमें निविवाद 
है कि कुन्दकुन्दाचायंका दूसरा नाम पद्मनंदी था। इसी प्रकार 
यह भी निर्बिवाद हे कि बक्रप्रीय ओर गृभपिच्छ, यह दोनों नाम 
उनके नहीं हैं, भूलसे उनके मान लिये गए हैं। गशृप्रपिच्छ तो 
तक्त्वार्थसूत्रके रचयिता उमास्वातिका ही नाम है और वक्रग्रीवाचार्य 
नामक व्यक्ति जुदा ही हैं. ओर उनमें तथा कुन्दकन्दाचार्यमें कुछ 
भी संबंध नहीं माना जा सकता । अब एक मात्र 'एलाचाय' नाम 
ही रह जाता है जिसके संबंधमें निम्वित रूपसे नहीं कहा जा 
सकता कि वह कुन्दकुन्दाचायंका नाम था या नहीं ! ज्ेन-परम्परा 
बतलाती है कि दक्तिणके प्रसिद्ध तामिल् अन्ध 'कुरल' फे लेखक 
एलाचारये नामक जेन साधु थे और इस कारण कुछ लोग कुन्द- 
कुन्दाचायंकों ही कुरल म्रन्थका लेखक मानते हैं। कुरल मन्ध 
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इसाकी पहली सदीमें रचा गया माना जाता है।# अब अगर 
कुम्दकुन्दाचारय इस ग्रस्थके लेखक सिद्ध हों. तो उनका समय भी 
ईसाकी पहली सदी ही ठदरेगा | इतना अवश्य कद्दा जा सकता है 
कि ईसाकी पहली शताब्दीके दरभ्यान ऐसे संयोग थे जरूर--फि 
न्दकन्दाचाय जेसे समर्थ लेखक, जेनपरिभाषा यथा सिद्धान्तका 
झाश्रय लिए बिना धार्मिक प्रन्थ' वहाँकी भाषामें लिखनेक लिए 
प्रेरित होते। ईंसासे पूर्व तीसरी सदीमें भत्रबाहुके आगमनके 
पश्चात्‌ मैसूरके आसपास जेनोंने अपने पैर मा लिये थे; और 
दो सौ व्षफके बाद वे ओर भी दक्षिण सक पहुँच गए होंगे। 
आम जनतामें जेनधर्मका प्रचार करना हो तो उसीकी भाषामें 
ओर उसके गले उतरने योग्य रीतिसे उसे उपस्थित करना 
चाहिए। ओर जन आचायांका यह तरीका ही था कि ये जहाँ 
जाते वहाँकी स्थानीय भाषामें ही अपने सिद्धान्तोंका उपदेश 
करत थे। ऐसी स्थितिमें उन्होंने द्राविड देशोंमें अपने धमका 
प्रचार करनेके लिए तामिल भाषाका उपयोग किया हो, यह 
जरा भी असंभव प्रतीत नहीं होता। कुरलमें आय लोगोंके 
विचारोंकी ओर आयसंस्कृतिकी जो छाप दिखाई देती है, उसका 
स्पष्टीकरण भी इसी प्रकार किया जा सकता है; क्योंकि जेन उसी 
समय उत्तर भारत या मगधसे आये । मगधके जेनोंको मगधकी 
राजनीति ओर राजकारणका परिचय होना ही चाहिए और यह 
संभव है कि उन्होंने अपने ग्रन्थोंमें मगधके राजकीय सिद्धान्तोंको 


$देखो०स्टडीज़ इन साउथ इग्डियन जैनिजम प्र० ४० । 
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सम्मिलित किया है। यही कारण है कि कोटिल्यके अथशास्र और 
करत में बहुतसी बातोंकी समानता दिखाई देती है । 

इतनी लम्बी च्चाके बाद, कुन्दकुन्दाचाथके कालनिणुयके 
विषयमें हम इतना निश्चित कर सके कि पद्टावलियोंकी प्राचीन 
परण्परा उन्हें इं० स० पूबे पहली सदीके मध्यमें या ई० स« 
की पहली सदीके मध्यभागमें रखती हे। मरकराके ताम्रपढों के 
आधारपर उनका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताब्दीका सध्य 
भाग सिद्ध होता है। ओर यदि वे ( कुन्दकुन्दाचाय ) ओर कुरल 
प्रथथके लेखक एलाचाय एक ही व्यक्ति हों तो ईं० स० के 
प्ररम्भिक असेंमें कुन्दकुन्दाचाय हो गये हैं, ऐसा माननेके 
लिए हमें पर्याप्त काश्ण मिलते हैं । 

(३ ) कुन्दकुन्दाचायके ग्रन्ध 

कुन्दकुन्दाचायके नामपर अनेक ग्रन्थ मढ़े हुए हैं। उनमेंसे 
बहुतसे तो ऐसे है. जिनका नाममात्र ही उपलब्ध है; और बाकी 
जो ग्रन्थ कुददकन्दाचायक कहलाते है, उनसमेंसे अधिकांशमें 
शायद ही कहीं कुन्दकन्दाचायने लेखकके रूपसें अपने नाम- 
का उल्लेख किया है। कुछ ग्रयरोंकों तो टीकाकारके कहनेसे ही 
कुन्दकन्दाचार्यका मानना पड़ता हैं; और शेषके विषयमें इतना 
ही कहा जा सकता हे कि, यह अन्य कुन्दकुन्दाचार्यक हैं, ऐसी 
परम्परा है। बहुत संभव है कि पीछेके बहुतसे लेखकोंने अपने 
ग्रंथ कन्दकुन्दाचायक नामपर मढ़ दिये हों, इस स्थितिमें हमारे 
पास एक ही मांग रह जाता ओर बह यह कि जिस अंथके 
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बिषयमें परम्परामें विरोध हो अथवा कोई दूसरा लेखक उस 
प्रथकों अपनी कृति बतलाता हो तो उस गन्थकों शंकरास्पद 
सानना चाहिए ।+ 

/ चोरासी पाहुड--कहा जाता है कि कुन्दकुरदाचायने चरासी 
पाहुड ग्रन्योंकी रचना की थी। पाहुड ( प्राभत ) अथात्‌ प्रकरण । 
आज जो भी पाहुड उपलब्ध हैं, उनसे जान पड़ता हे कि वे 
प्रम्य विभिन्न विषयोपर छोटे-छोटे प्रकरणके समान होंगे। कुन्द- 
कुन्दाचायक समयमें दक्षिणके जेनसघकों अपने आचार-बिचारके 
लिए जब शाल्ष-अन्‍्थोंकी आवश्यकता पड़ी होगी, तब कुन्दकुन्दाचाय 
जेसे को, गुरुपरम्परासे उन्होंने जो सुना और उपलब्ध किया 
था उसे, अन्थबद्ध कर देनेकी आवश्यकता पड़ी होगी। हालांकि 
इस समय तो उन चोरासी पाहुडोंमेसे सबके नामतक नहीं मिलते । 

२ दशभक्ति--इन दशभक्तियोंमेंसे आठ भक्तियोंकी प्रति 
उपलब्ध है और शेष भक्तियोंक अंतिम प्राकृत फ़िकरे ही मिलते 
हैं। उसमें तीर्थंकर, सिद्ध, अनगार, आचाय, पंचपरमेष्टी बगेरहकी 
स्तुति है। उसमें जो गद्य-वाक्य हैं. वे श्वेताम्बरोंके आगमगप्रन्थ 


'प्रतिक्रमणसूत्र' ओर आवश्यकसूत्र' तथा पंचसूत्र'से मिलते- 


+ ऐसे ग्रन्थोमें घट्खएडागम टीका तथा मूलाचार है | षट्खणडागम 
टीका कुन्दकुन्दके शिष्य कुन्दकीतिने लिखी है यह श्रुतावतार में विबुध 
श्रीधर सूचित करते है। -पर यह सम्प्रति अनुपलब्ध है। मूलाचारके टीका- 
कार बसुनन्दि इस अन्थको वह्केरिकृत लिखते है। इसलिए दोनों ग्रन्थोंका 
कुन्दकुन्दकृत द्वोना शंकास्पद है । 
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जुलते हैं। अतएव इन दशभक्तियोंका अधिकांश भाग दिगम्बर- 
श्वेताम्बर-विभाग होनेसे पदलेका होना चाहिए और दिगम्बरों तथा 
श्वेताम्बरोंके द्वारा स्वतंत्र रूपसे संगृहीत किया हुआ होना चाहिए | 
हो सकता है कि परम्परासे चले आए गद्य भागोंकों सममाने 
ओर उनका विवरण देनेके लिए कुन्दकुल्दाचार्यने पद्म भाग लिखे 
हों था एकश्रित किए हों । 

हे आठ पाहुड--दशन, चारित्र, सूत्र, बोध, भाव, मोक्ष, 
लिंग और शील इन आठ विषयों पर ये स्वतंत्र पद्म्रन्थ हैं । 

० रलसार (रयणसार )--इसमें १६९ श्लोक हैं । इनसे 
एक दोहा ओर शेष सब गाधथाएँ हैं। इस प्रन्थर्में गृहस्थ तथा 
भिक्ुके धर्मोका वर्शन किया गया हैं। यह अन्थ कुम्दकुन्दाचाये 
रचित होनेकी बहुत कम संभावना है। अथवा इतना तो कहना 
दी चाहिए कि उसका विद्यमान रूप ऐसा है जो हमें संदेह में 
डालता है। इसमें अपश्रंशके कुछ श्लोक हैं. और गण, गच्छ॑, 
ओर संधके विषयर्म जिस प्रकारका विवरण है, वह सब उनके 
अन्य अन्थोंम नहीं मिलता । 

५ बारस अगुवेक्खा ( द्वादशानुप्रज्ञा )--इसमें 6१ गाथाएँ 
हैं। जेनधर्म में प्रसिद्ध बारह भावनाओंका विवरण हे। इस 
प्रन्थकी अंतिम गाथांमे कुन्दकुन्दाचायका नाम हैं। 

६ नियमसार--इसमें १८७ गाथाएँ हैं। पद्मग्रभुने इस पर 
टीका लिखी है ओर उनके कथनानुसारही हमें पता चलता है कि 
यह ग्रन्थ कुन्दकुन्दाचायका है। सम्पूर्ण ग्रंथका विवरण*»तथा उसकी 
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पद्धति कुन्दकुन्दाचार्यके अन्य प्रंथोंके अनुरूप है। इस प्रस्थका 
उद्देश्य ज्ञान, दर्शन और चारित्ररूप 'रह्नत्रयः का, जो मोज्ष- 
मारगमें आवश्यक है। नियमेन--खासतौरसे ज्ञान कराना है । 

७-८-८९, नाटकत्रथा--पंचत्थिसंग्रह” ( पद्चास्तिकाय ), 'समय 
सार और 'प्रबचनसार! ( पवयणुसार ) इन तीन अन्तिम पन्‍्थों- 
को नाटकत्रयी” कहते हैं। वास्तवमें तो 'समयसार' भन्थ्में ही 
जीव-अजीवतत्त्वोंका संसारझूपी रंगभूमिमें अपना अपना पाटटे 
“अदा करने वाला निरूपण किया गया है; अतणएब यही प्रभ्थ 
नाटक! नामका पात्र ह--इसीको नाटक कहा जा सकता है। 
परन्तु यह तीन ग्रंथ मिलकर 'आश्चतत्रयी' कहलाते हैं और इसी 
कारण इन तीनोंका इकट्ठा नाम नाटकत्रयी” पड़ गया है; हालाँकि 
समयसार' को भी नाटक संज्ञा देनेवाले टीकाकार अमर तचन्द्र ही 
हैं। टीकाकारने सब तत्त्वोंका ऐसा निरूपण किया है जैसे नाटक- 
के पात्र आते-जाते हों और इस कारण अपनी टीकामें इस अंथ- 
को नाटकका स्वरूप दिया है। 

'पंचास्तिकाय! को 'संग्रह” नाम दिया गया है। इससे ऐसा ज्ञान 
पड़ता हे कि इस अंथ्मे कुन्दकुन्दाचार्यने मुख्यतया, अपने विषय- 
से संबद्ध श्लोकोंका संग्रह ही किया होगा। अंथको पढते समय 
किसी-किसी स्थलपर पुनरावृत्ति या क्रममंग होता हुआ प्रतीत 
हाता है, इसका भी कारण यही हो सकता है। टीकाकार अमृत- 
चन्द्र ६४ वीं वगेरह गाथाओं को सिद्धान्तसूत्र” बतलाते हैं। 
किसी-किसी जगह बीचमें ऐसे श्लोंकसमूह नजर आते हैं, जिनका 
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पूवापर संबंध नहीं बेठता । ओर मोक्षचूलिका तो स्वतंत्र विभाग 
ही प्रतीत होता हे। अतएव यह संभव है कि कुन्दकुन्दाचायने 
अपने पूवेबत्तियोंसे विशसतमें जो गाथाएँ डपलब्ध की होंगी 
उनका इस भन्थमें संग्रह किया होगा। 
समयसार' जैनोंमें कुन्दकुन्दाचायका सर्वोत्तम प्रन्थ माना 

ज्ञाता है | रूढ़िवादी तो यहाँ तक मानते हैं. कि इस गूढ़ अम्थको 
पढ़नेका गृहस्थोंको अधिकार ही नहीं है और इस भाग्यताको 
कुछ आधार .भी प्राप्त है। कारण यह है कि समयसारसें « 
पारमाथिक दृष्टिसे ही सारी चचों की गई है, अतएव अनधिकारी 
साधारण जनको उसका कोई-कोई भाग सामाजिक ओर नैतिक 
व्यवस्थाको उल्नट-पत्नट कर देनेवाला प्रतीत हो सकता है | लेखक 
अपने पाठककों यह बतज्ञाना चाहते हैं कि करके संबंधसे प्राप्त 
होनेबाली मूढताके कारण बहुतसे लोगोंको आत्मज्ञान नहीं 
होता; अतणव प्रत्येक मनुष्ययो अनासक्त होकर अजीवसे 
सबंथा भिन्न आत्माका शुद्ध, बुद्ध और मुक्त स्वरूप सममना 
चाहिए। लेखक यह मान लेते हैं कि उनका पाठक जन परि- 
भाषासे परिचित हे। अतएव कहीं आत्माका वास्तविक स्वरूप 
कहीं कर्मबंधका स्वरूप, कहीं कर्मबंधनकों रोकनेका उपाय, इस 
प्रकार महत्त्वपूर्ण विषयोंपर वे अपना हृदय निःसंकोच भावसे 
खोलते चले जाते हैं । किसी-किसी जगह तो ऐसा प्रतीत होने 
क्षगता है कि लेखक बुद्धिसे परेकी वस्तुके अनुभवकी कहानी कह, 
रदे हैं ! कुछ स्थल ऐसे हैं. जहाँ श्लोकोंके कुछ भूमक विषयके 
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क्रमको भंग करके दाखिल हो गये हैं। वहाँ ऐसा लगे बिना नहीं 
रहता कि कुन्दकुम्दाचायने परम्परासे प्राप्त कतिपय श्लोक प्रंथ्में 
सम्मिलित कर दिये हैं। ८५-८६ वें श्लोकोंमें दोकिरियावाद'का 
णक्लेख हे ओर ११७, १२२ तथा ३४० वें श्लोक सांख्यदशनका 
नाम देकर उल्लेख है; यहद्द बात ध्यानमें रखनेयोग्य हे। 
'समयसार/में कुल ४१५ अथवा ४३६ श्लोक हैं । 
'प्रवचनसार' जेनोंमें बहुत प्रसिद्ध प्रंथ है। उसकी प्रतियाँ 
" प्रत्येक दिगम्बरके संग्रहमें होती ही हैं | इस अन्थमें दीक्षा लेने वाले 
साधकके लिए उपयोगी और आवश्यक उपदेश भरा है । इसकी 
रचना व्यवस्थित है ओर इसका निरूपण एक विषयसे दूसरे 
विषयपर क्रमशः आगे बढ़ता चलता हे। इसमें लेखक सिर्फ 
विधान ही नहीं करता वरन सामने उठ सकने वाली तकणाओंकी 
पहलेसे ही कल्पना करके उनके समाधानका प्रयत्न भी करता हे । 
प्रबंचससार' वास्तवमें एक दाशनिक मंथ हैं और साथ ही साधकके 
लिए उपयोगी शिक्षा-संग्रह भी हे। सम्पूर्ण अंथमें किसी समथ 
तत्त्ववेत्ताकी लेखिनीका प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है ओर 
उसकी प्रभावशाली तथा सरल शेलीकों देखकर यह प्रतीत हुए 
बिन्म नहीं रहता कि यह लेख किसी सच्चे तत्त्वव्रष्टाके अन्तरसे 
उद्भूत हुआ है। 
प्रस्तुत अनुवाद 
इस अनुवादमें इन तीनों पंथोंका एकत्रित सारानुवाद है। 
इन तीनों अंथोंमें स्वतः ही एक प्रकारकी ऐसी एकता है कि उनका 
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विषय इस प्रकार एकत्रित किया ज्ञा सकता है। कितनेक प्राशंसिक 
विषय तीनों ग्रंथोंमें समान है, अतएब उनकी पुनरातृत्ति सहज्ञ ही 
हट गई है । इसके अतिरिक प्रत्येक अन्थमें जो कुछ विशेषता है 
उसकी एक ही. पुस्तकमें योजना कर देनेसे विषयका निरूपण 
क्रमबद्ध और संपूर्ण हो जाता है। हाँ, यह अवश्य स्वीकार करता 
चाहिए कि ऐसा करनेसे समग्र भ्रन्थ न सिफे दाशनिक रह गया है 
ओर न एक समर्थ तक्त्ववेत्ताकी अस्खलित रूपसे प्रवाहित होने 
वाली तत्त्ववाणी जेसा ही रह गया है। पंचास्तिकायमें सेद्धान्तिक 
भाग अधिक है ओर उपदेश भाग थोड़ा है | प्रवचनसार में 
सेद्धान्तिक भाग कुछ गोण और साधनामा्गंका भाग प्रधान हो 
जाता है | और समयग्रसार'में तो सेद्धाम्तिक भाग है ही नहीं, थह 
कहा जाय तो चलन सकता है । इस प्रकार एक ही पुस्तकमें 
सिलसिलेबार ऋममें प्राथमिक सैद्धान्तिक भाग और अन्तिम 
परिपूर्ण दशा तथा उसकी साधनाका वर्णन एक साथ रखनेमें 
जरा अनौचित्य होता है| 'समयसार” ग्रंथ विशिष्ट अधिकारीके 
लिए ही है, ऐसी तो परम्परा भी है। इस अ्ंथके मंतव्यों ओर 
वक्तव्योंकों 'पंचास्तिकाय'के प्रारंभिक सेद्धान्तिक भागके साथ 
रखना अनुचित प्रतीत होता है | परंतु इसका एक ही समाधान 
है ओर वह यह कि परम्परा ही तीनों ग्रन्थोंकों एक संग्रहरूप 
मानती है ओर उन तीनोंका सम्मिलित “रत्नत्रय' नाम देती है । 
कुन्दकुन्दाचायका वेदान्त- 
इस पुस्तकके जो महत्त्वपूर्ण भाग हैं, उनमें ऐसा कुछ नहीं 


श्र 
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है जो श्वेताम्बर या स्थानकवासी अथवा ब्राह्मण या बोढ्ध 
सम्प्रदाय बालेकों अस्वीकार्य जान पड़े। उलटा यह अवश्य 
कहा जा सकता है कि कुन्दकुन्दाचायके अंथ जैनदशन ओर 
वेदान्त तथा सांख्यद्शेनके बीचके लम्बे अन्तरको बहुत अंशोंमें 
कम कर देते हैं । हम यहाँ जीव और कर्मसबंधी एक ही बात लें । 

जीव-कसंका सम्बन्ध 

जैनदर्शनमें साधारण तोरपर जीव कत्तो ओर भोक्‍्ता माना 
गया है । जीव अनादि कालसे कमे-रजसे युक्त है; और उस कमे 
बंधके कारण उसमें विविध विभाव-स्वभावसे विपरीत भाव 
उत्पन्त होते हैं । उन विभावोंके कारण फिर नवीन कर्मबंधन होता 
है । कुन्दकुन्दाचायकों इस अभिमतके साथ विरोध नहीं है; बे यह 
भी मानते हें कि आंत्माको कर्ता-भोक्ता माने बिना काम नहीं 
चलता । परन्तु वे एक कदम आगे बढ़ते हैं। थे स्पष्ट शब्दोंमें 
कहते हैं कि 'जो दृष्टि आत्माको अबद्ध, अस्प्रष्ट, अनन्य, नियत, 
अविशेष ओर असंयुक्त सममती है वह पारमाथिक दृष्टि है । 
आत्मा न अमत्त ( संसारी ) है, न अप्रमत्त ( मुक्त | )' (स« ६-७) 

ओर बे अधिक स्पष्ट होकर कहते हैं--अध्यवसान आदि 
भाव जड़ हव्यके परिणमनसे निष्पन्न होते हैं. ऐसा केवल ज्ञानियोंने 
कहा है। उन्हें जीव किस प्रकार कहा जा सकता है ? आठढों 
प्रकारका कम, जिसके परिणाम-स्वरूप प्राप्त होने वाला फल 
<दुःख' के नामसे प्रसिद्ध है, जड़ द्रव्यरूप-पुदूगलमय है । अध्य- 
बसान आदि श्ञाव जहाँ जीवके कहे गये हैं, वहाँ व्यवहारदष्टिका 
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कथन है । जीव तो अरस, अरूप, अगंध, अस्पशे, अव्यक्तं, 
अशब्द, अशरीर, सब प्रकारके लिंग आकार या संहनन ( शरीर- 
के गठन ) से हीन तथा चेतना गुणवाला है । राग-ह्वप या मोह 
उसके नहीं हैं। प्रमाद आदि कम्मबंधनके कारण भी उसके नहीं 
हैं। रागादि विकल्प--शारीरिक, मानसिक या वाचिक प्रवृत्तियाँ 
कपायकी तीत्रता, अतीत्रता या ऋमहानि, यह सब भी जीबके नहीं 
हैं। क्योंकि यह सब जड़-पुदूगल द्वव्यके परिणाम हैं। यह सब 
भाव व्यवहारदष्टिसे जीवके कहलाते हैं--यह सब भाव जीबसे 
जुदा हैं। संसारप्रमुक्त जीबोंकों इनमें से कुछ भी नहीं होता। 
संसारी अवस्थामें भी यह वरणोदि व्यवहासरद्ष्टिसे ही जीबके हैं; 
वास्तवमें नहीं । संसारी अवस्थामें भी यह भाव वास्तवमें जीवके 
हों तो संसारस्थ जीव ओर जड़-पुदूगल द्रव्यके बीच अन्तर ही न 
रहे । ” ( स० ४८-६८ ) | 

इस प्रकार कुन्दकुन्दाचाय सीधी सांख्यदर्शनकी या वेदास्त- 
दर्शनकी स्थिति स्वीकार करते हैं । सांख्यद्शन इन सब विभावों 
को प्रकृतिका गुण स्वीकार करता है' ओर बेदान्त उन्हें अन्तःकरण 
या चिक्तका धर्म मानता है। परन्तु वस्तुतः आत्माके यह सब 
विभाव नहीं है, इस मान्यतामें कुन्दकुन्दाचाय उन्हींके साथ जा 
खड़े ह्वोते हैं । तो फिर प्रश्न खड़ा होता है कि जेनद्शनमें जीवको 
कत्तो स्वीकार किया गया है. सो उसका क्या हो ? कुन्दकन्दाचार्ये 
इस प्रश्नका जो स्पष्ट उत्तर देते है बह ठीक सांख्यबादी या वेदान्त- 
बादीको ही सुहाता है। वे कहते हे--- जबतक अज्ञानी जीव आत्मा 
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और क्रोधादिके बीचका अन्तर नहीं जानता तबतक वह 
ऋषधादिकों अपना मानकर उनमें प्रबृत्त होता हैं; ओर इस कारण 
कर्मोका संचय होता है। सर्वज्ञोंने जीवबको होनेबाला कर्मबंध इसी 
प्रकार कहा है | परन्तु जीव जब आत्मा ओर आखवका भेद जान 
लेता है, तब उसे कर्मबंध नहीं होता; क्‍योंकि जीव जब आखबों- 
की अशुचिता ओर जड़ता आदिको जान जाता हैं, तब उनसे 


निवृत्त हो जाता है। वह सममंदा हे कि में एक हूँ, शुद्ध हूँ, 
, मिर्मल हूँ तथा ज्ञानधन हूँ । ( स० ६८-७४ ) | 


अन्तमें थे स्पष्ट कह देते हें--“'व्यवहारटष्टिचाला कहता है 

कि जीवको कर्मका बंध होता हे, रुपश होता है; परन्तु शुद्ध दृष्टि 

वाला कहता है कि जीवकों न कर्मका बंध होता है, न स्पर्श होता 

हे । परन्तु यह सब दृष्टियोंके झगड़े हैं। आत्मा तो इन बिकल्पों 

से परे हे; ओर यही 'समयसार! का मत है। इसीकों सम्यग्दशन 
या ज्ञान कह सकते हैं ।” ( स० १४१ ) इत्यादि । 


इस कथनसे यह नहीं समझ लेना चाहिय कि कन्दकन्दाचार्य 
कि क्‍ ९ का रु (्‌ भर ॥0 सी हे ७ 62%. के आप 
जनधमंके सिद्धान्तकों सबंथा त्याग देते हं। क्‍योंकि ऐसा होता 
तो उनके सामने भी वही आक्षेप आ उपस्थित होते जो सांख्य या 
वेदान्तके सामने उपस्थित होते हैं । इसलिए वे यह अवश्य कहते 
हैं कि 'जीव स्वयं क्रोधादि रूपमें परिणत होकर कर्मसे बद्ध न होता 
तो बह अपरिणामी ठहरता ओर सांख्यसिद्धान्तकी भाँति संसार 
भाव आदि दोष उपस्थित हो जाते | अतएवं जीव स्वयमेव 


! 
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क्रीषभावमें परिणत होकर क्रोधरूप हो जाता है, एसा समभना 
चाहिए ।' ( स० १२१ इत्यादि )। 

परन्तु वे तुरन्त इतना ओर जोड़ देते है. कि उसमें समभने- 
योग्य इतना है कि ज्ञानीके भाव ज्ञानमय होते हैं ओर अज्ञानीके 
अज्ञाननय । तथा अज्ञानंमय सावोंके कारण अज्ञानी कर्म 
बंधन करता है, ज्ञानी नहीं करता । ज्ञानमय भावसे ज्ञानमय 
भाव ही उत्पन्त होता हे ओर अज्ञानमय भावसे अज्ञानमय भाव | 
जीवको अतत्त्वका भान होना ओर तत्त्वका अभान होना ही 
अज्ञान है ।! (स० १२६, १३१ आदि ) । ह 

अनादि कालसे अपने साथ बँधे मोहनीय कमके कारण, 
वास्तवमें शुद्ध ओर निरशञ्लनन जीव मिथ्यात्व, अज्ञान ओर 
अविरति इन तीन भावोंमें परिणत होता आया है । इन परिणामों के 
निमित्तसे फिर पुदूगल द्रव्यकमंके रूपमें परिणत होकर जीवके 
साथ बँध जाता है; ओर इन कर्मेके निमित्तसे जीब फिर विविध 
विभाव रूपमें परिण॒त होता है । (स० ८८-आदि )।. 

'जहाँतक जीवका ज्ञान गुणहीन अथात्‌ सकषाय होता है, तहाँ- 
तक वह नाना ओर नाना प्रकारके परिणाम पाता रहता है; परन्तु 
जब वह उसका त्याग कर सम्यक्त्व प्राप्त कर लेता हे तब विभाव 
परिणाम बन्द हो जाते हैं ओर कमका बंध नहीं होता ।' (स० १७२) 

ज्ञानियोंने करके परिणाम विविध कहे हैं, परन्तु कर्मोंके 
निमित्तसे होनेबाले भाव मेरा स्वरूप नहीं हे; में तो एक चेतन 
स्वरूप हूँ। राग जड़ कम है, उसके कारण रागभाव उत्पन्त होता 


श्् 
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है, मगर वह भाव मेरा नहीं है । में तो एक चेतन स्वरूप हूँ । ज्ञानी 
इस प्रकार वस्तुस्वरूपको जानता है, अतएव विविध भावोंको कमेका 
परिणाम समझकर उन्हें तज देता है ।! ( स* १६७ )। 

इस प्रकार अंतमें तो वेदान्तका अज्ञान' या अविद्या' ओर 
सांख्यका अविवेक' ही आ उपस्थित होता है। अलबत्ता, इस 
अज्ञान दशामें भी सांख्य या वेदान्त इन विभावषोंको 'पुरुष' या 
आत्मा! का नहीं कहेंगे, चित्त या अन्तःकरणका ही कहेंगे; जबकि 
जैनदर्शन इन विभावोंको, अज्ञान अव्स्थामें जीब” के कहेगा। 
हालाँ कि इस विषयमें कुन्दकुन्दाचाय जरा आगे बढ़ ॒गये हैं । थे 
तो साफ-साफ़ कहते हैं कि यह सब विभाव मेरा स्वरूप नहीं है, 
राग जड़ कम है ओर इसीके परिणामस्वरूप यह रागभाष उत्पन्न 
होता हे। परन्तु वह कोई मेरा स्वरूप नहीं है | में तो एक चेतन 
स्वरूप हूँ । आत्मा वास्तवमें ही कम ओर कर्मफलका कर्ता हो तो 
आत्माको कभी मोक्ष ही नहीं हों सकता। ( स० ३२१ आदि )। 

'उनके ग्रंथों में साधकको बार-बार जो सलाह दी गई हे ओर 
एक मुख्य मार्ग बतल्लाया गया है, वह आत्माके शुद्ध स्वरूपका 
चिन्तन और उसमें 'स्थिति है। उसे पढ़ते समय हमें वेदान्तके 
श्रवण, मनन ओर निदिध्यासनकी याद आ जाती है । यह कहे 
बिना नहीं रह जाता कि कुन्दकुन्दाचाय जेनसिद्धान्तमें गर्भित 
स्थितिको प्रकट करते है अथवा सम्पूर्ण करते हैं। जीवात्माका 
मूलस्वरूप नित्य शुद्ध-बुद्ध स्वीकार कर लिया तो फिर बीचसें 
दिखाई पड़ने वाले बंधनकों अविवेक भ्रम ही कहना पड़ेगा । 


२६ कुंन्दकुन्दाचारयके तीन रत 


कुन्दकुन्दाचायके ग्न्धोंमें जो विशेष वस्तु है, वह यही है। 
बाकी सारा सेद्धान्तिक निरूपण तथा परिभाषा वगेरह अन्य जन 
सिद्धान्तप्रन्थोंसे खास मिन्‍न नहीं हे । इतना ही नहीं, इसी माला- 
में श्वेताग्बरोंके आगमग्नन्थोंमेंसे अनुवादित ग्रन्थोंसे परिचित 
पाठकोंकों इस विषयमें कोई नवीनता या विशेषता नहीं दिखाई . 
देगी। इसमें जेन भि्लुके धर्मोॉका और चर्याका जो निरूपण है बह 
भी अन्य श्वेताम्बर प्रन्थोंके समान ही है। अतएवं इन सब विषयों- 
का उल्लेख करनेकी कोई आवश्यकता नहीं रहती । 

एक आचाय ओर संत पुरुषके रूपमें कुन्दकुन्दाचारयकी महत्ता 
पाठकके मनमें अंकित करनेकी खास आवश्यकता है। बादके 
द्गिम्बर साहित्यमें उनके लिए जिस मान ओर भक्तिभावके 
साथ उल्लेख किये गये हैं, उन्हें देखने वाले ही उनकी कल्पना कर 
सकते हैं। दूर दक्षिणमें, लम्बे समयसे, मूल संघसे बिछुड़े हुए 
संघको जिस आचायने ज्ञान ओर दर्शन प्रदान किया तथा चारित्र- 
का मार्ग सुलभ बना दिया, उस आचायके विषयमें उस संघके 
लोग तो कवि वृन्दावनदास जीके शब्दोंमें यही कहेंगे :-- 


“विशुद्ध बुद्धि चृद्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा, 
हुए न, हैं न, होंहिंगे मुनिंद कुन्दकुन्द से।” 





खण्ड ९ 
व्यतवहारिक दृष्ठिबिन्दु 


१ “**प्रारुताविक 


भुव और अनुपम मोज्षगतिकों प्राप्त सब 
सिद्धोंकी में नमस्कार करता हैँ ओर उनके 
उपदेशके अनुसार इस आत्मशाश्रकी रचना करता हूँ । ( स० १) 

कामभोगसम्बन्धी बातें सभीने सुनी हैं, बार-बार सुनी हैं । 
सबके परिचयमें आई हैं ओर सभीने उनका अनुभव किया है । 
राग-हेषसे रहित शुद्ध आत्मस्वरूपकी कथा दुलेभ रही है। मेरे 
पास जो कुछ ज्ञानवेभव है, उसके अनुसार उस आत्मस्वरूपका 
वर्णन करता हूँ। ( स० ४--४५ ) | 


मंगलाचरण 


शाख्रज्ञाननी जबतक पदार्थोका निश्चय न हो, कोई पुरुष 

आवश्यक्रा एकाग्र ( व्यवसायात्मक ) होकर श्रयसकी 
उपलब्धि नहीं कर सकता। पदाथोंका निश्चय, शाखके विना संभव 
नहीं हे | अतएव सबसे पहले शाख्ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न करना 
चाहिए। शाख्नज्ञानहीत पुरुष स्व-परका--आत्सा-अनात्मा का--- 
स्वरूप नहीं समझ सकता और जबतक स्व-परका विवेक नहीं हुआ 
तबतक वह कर्मोका नाश केसे कर सकता है ? ( प्र ३, ३२--३) 


३५ कुन्दकुन्दाचायके तीने रले 


आत्मासे भिन्न पदार्थमें जीवका जो भूढ़भाव है, वह मोह 
कहलाता हे। जो पदाथे जेसा है उसे वैसा न समझना, अथवा 
इलटा समभानता, अन्य प्राणियोंके प्रति करुणा न होना, और 
आसक्ति, यह सब मोहके लक्षण हैं। मोहयुक्त जीव, अन्य 
पदार्थो्में राग-द्ंष करके ज्षुब्ध होता है ओर कर्मबंधनसे बद होता 
है । इसके विपरीत जिन शाखके अध्ययनसे अथवा प्रत्यक्ष आदि 
प्र माणोंसे पदार्थों का यथाथ ज्ञान प्राप्त करनेवाला मनुष्य, निश्चित 
रूपसे मोहका जय करता है। जो मनुष्य आत्माका तथा आत्मासे 
भिन्न अन्य पदार्थोका भेद-विज्ञान प्राप्त करता है, वह मोहका क्षय 
करनेमें समथ होता है । (प्र०"१ ८३--६ ) 
अन्य भूतप्राणियोंकी चक्तु, इन्द्रियाँ हैं ओर साधक पुरुषकी 
चक्तु शास््र है। विविध गुणों ओर पर्यायोंसहित समस्त पदार्थोका 
ज्ञान शास्में विद्यमान है । जिसका पदाथविषयक श्रद्धान या ज्ञान, 
शास्रपूवंक नहीं है, वह सच्ची साधना का ( संयस ) अधिकारी 
नहीं ह--उसकी साधना सच्ची नहीं हों सकती | और जिसकी 
साधना ही सच्ची नहीं वह मोक्षमार्गी ( श्रमण ) केसे हो 
सकता है ? ( प्र० स० ३४--६ ) 
अतएवं चार गतियों देव, मनुष्य, तियेच, नारकभावसे 
छुटकारा दिलाकर निवोणपदपर पहुँचाने वाले और सर्वेज्ञ 
महामुनियोंके मुखसे प्रकट हुए शास्त्रकों नमस्कार करके, (तदनुसार) 
मैं जो कहता हूँ, श्रवण करो (प०२)। 


२० द्रव्य -विचार 
(क) 

यह समग्र लोक जीव, 'पुद्गल, धम्मे, अधम, 
आकाश, काल, इन छुदद द्रव्योंका ही समूह है । 
ये द्रव्य सत्‌ हैं। किसी ने इन्हें बनाया नहीं है। ये स्वभावसिद्ध 
हैं, अनादिनिधन हैं जिलोकके कारण भूत हैं। एक द्रष्य, दूसरे 
द्रव्यमें मिल नहीं सकता--सभी अपने-अपने स्वभावमें स्थिर रहते 
हैं किन्तु परस्पर एक दूसरेकों अवकाश देते हैं । लोकसे बाहर 
केवल शुद्ध आकाश (अलोकाकाश) है। (पं० ३-४, ७, प्र०२,६) 

सत्‌ की किसी भी पदाथकों सत्‌ कहनेका अथ यह है कि 

व्याख्या. बह उत्पत्ति व्यय ओर प्रोग्यरूप है । सत्ता अस्तित्व 
का अथे ही उत्पादन व्यय-भ्रोग्यात्मक होता है ( पं० ८) इसका 
आशय यह हुआ कि पूर्वोक्त छह द्रष्योंमें कोई भी द्रव्य 
एकराइ्त अपरिणामी या कूटरथ नित्य नहीं है, ओर न एकान्त 
जलणिक ही हे। किन्तु परिणामी-नित्य है। हम प्रध्यक्ष देखते 
हैं कि वस्तुके मोजूदा परिणाम ( पर्योय-अवस्था ) नष्ट हो जाते हैं, 
नय्रे परिणाम उत्पन्न होते है, फिर भी वस्तु अपने मूल रूपमें 


कब जनटक न अन्न जनता 


छह द्रव्य 
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१---अन्य दर्शनोंमें जिस जड़ द्रव्यका प्रकृति और परमाणु आदि 
पब्दोंसे निर्देश किया गया है जैन परिभाषामें उसे पुदूगल कहते हैं । 
बौद्धमन्थोंमें पुदूगल शब्दका प्रयोग जीव या मनुष्य व्यक्तिके श्र्थमें भी 
देखा जाता है। 


३१ कुन्दकुन्दाचायके तौन रले 


कायम रहती है । उदाहरणा्थ--सोनेका कुण्डल मिटता है. और 
कड़ा बनता है। यहाँ कुंडल-पयोयक्रा नाश हुआ है और कड़ा* 
पर्योयकी उत्पत्ति हुईं है, फिर भो-एक रुपके नाश होने पर और 
दूसरा रूप उत्पन्न होनेपर भी सुबर्ण ज्योंका त्यों विश्वमान है । 
यहाँ ज्ञातव्य यह है कि द्रव्यका उत्पाद या विनाश नहीं होता, 
परन्तु अपनी पर्यायोंकी दृष्टिसे वह उत्पत्ति और विनाशसे युक्त 
बनता है. ( क्‍योंकि पर्याय द्रव्यसे एकान्ततः भिन्‍त नहीं हैं. वह 
द्रव्यके ही विभिन्न रूप हैं।। दुसरे शब्दोंमें यह कहा जा सकता है. 
कि अपने त्रेकालिक विविध भावोंके रूपमें परिणत होते रहनेपर 
भी द्रव्य स्वयं नित्य रहता है। इस प्रकार द्रव्य एक ही समयमें 
उत्पत्ति, विनाश और स्थिति रूप भावोंसे समबेत रहता है । हाँ, 
उत्पत्ति, स्थिति और नाश पयायोंमें रहते हैं, मगर पयोयें 
द्रव्यकी ही हैं, अतएव द्रव्य ही उत्पाद-व्यय-प्रोग्यरूप होता है। 
( प॑ं* १९, $, श्र० २, ८-८, १२) 

द्रव्यकी अमुक पदार्थ द्रव्य हे, इस प्रकार कहनेका अर्थ 

व्याख्या यह है कि वह अपने विविध परिणामोंके रूपमें 
द्रवित होता है | अथोत्‌ अमुक-अमुक पयाय प्राप्त करता है। 
(पं० ६ ) बिना पर्यायका द्रव्य नहीं हो सकता ओर विना द्रव्यकां 
पथाय होना संभव नहीं है । द्रव्य गुणाव्मक हे ओर उसके विविध 

न्तर ही उसके पर्याय कहलाते हैं। ( प्र० २, १) इसी प्रकार 
न द्रव्यके बिना गुण रह सकते हैं, न गुणोंके बिना द्रव्य ही रह 
सकता है। (पं० १२-३ ) संक्षेपमें जो गुण ओर पयोयसे युक्त 


द्ृव्यविचौरें ३३ 


है और अपने स्वभावक्रा परित्याग न करता हुआ उत्पत्ति, 
बिनाश एवं धुव॒त्वसे युकत है, बह द्रष्य कहलाता है। अपने 
गणोंके साथ, पर्यायोंके साथ तथा उत्पत्ति, विनाश और भोष्यके 
साथ जो अस्तित्व है बही दृव्यकी सता अथवा द्वव्यका खमावं 
है । ( प्र० २, ३-४ ) 
यहाँ यह समझने थोग्य बात है. कि 
द्रत्य, गुण ओर पयोयमें परस्पर 
अन्यत्व तो है, मगर प्रथकत्व नहीं हैे। बस्तुओंमें आपस- 
में जो भेद पाया जाता है, उसे बीर भगवानने दो प्रकारका 
निरूपण किया है--( १ ) प्रथक्त्वरूप ओर,(२) अन्यत्वरूप । 
प्रदेशों की भिन्नता प्रथकत्व है ओर तद॒पता न होना अन्यत्व है | 
जसे--दूध ओर दूधकी सफेदी एक ही चीज़ नहीं है, फिर भी 
दोनोंके प्रदेश प्रथक-प्रथक नहीं हैं। इसके विरुद्ध दंड और 
दंडीमें प्रथकत्व है--इन दोनोंको अलग किया ज्ञा सकता है । 
दृव्य, गुण और पर्यायमें ऐसा प्रथकत्व नहीं है, (श्र० २, १४, 
१६ ) क्योंकि द्रव्यके बिना गुण या पर्याय नहीं हो सकते । द्रव्य 
जिन-जिन पर्यायोंको धारण करता है, उन-उन्न पर्योयोंके रूपमें 
वह स्वयं ही उत्पन्न होता है। जेसे--सोना स्वयं ही कुण्ड 
बनता है, स्वयं ही कड़ा बनता है, स्वयं ही अंगूठीके रूपमें 
बदल जाता हे। पयोयोंकी दृष्टिसे देखिए तो नये-नये पयोय 
उत्पन्न होते है, जो पहले नहीं थे, परन्तु द्रव्यकी अपेक्तासे देखा 
जाय तो वह ज्योंका त्यों विद्यमान हे । ज्ञीव देव होता है, मलुध्य 
रे 


गुण और पर्याय 


१४ कुन्दकुन्दाचारयके तीन रत्न 


होता है, पशु होता है, लेकिन इन सब ॒पर्यायोंमें उसका अपना 
जीवत्व नहीं बदल्ता--जीवरूपसे वह ज्यों का स्थों हे। मगर 
यह भी सत्य हे कि जीव जब मनुष्य होता है तब देव नहीं रहता 
ओर जब देव होता है तो सिद्ध नहीं होता। इस प्रकार द्रव्या्थिक 
नय' की अपेक्षासे सत्र पर्याय एक द्रव्यरूप ही हैं। किन्तु 
पर्योयथिक नयक्री अपेकज्ञासे, जिस समय जो पर्याय होता है 
उस समय द्रव्य उससे अभिन्न होनेके कारण ओर चूँकि पर्याय 
अनेक हैं इसलिए द्रव्य भी अनेक रूप हैं। इस प्रकार विभिन्न 
पयायोंकी अपेक्षा एक ही द्रव्यमें 'हे” ( स्थादस्ति ), “नहीं है 





आ्क 


( १) अनेक धर्मात्मक् वस्तुके किसी एक धर्मको ग्रहण करने 


वाला ज्ञान "नया कहलाता है। नय अर्थात्‌ वस्त्वंशकों ग्रहण करने 
वाली एक दृष्टि। संक्षेपमें इसके दो भेद हैं---एक द्रव्याथिक और दूसरा 
पर्यायार्थिक । जगत्‌की प्रत्येक वस्तु एक दूसरेस न तो विलकुल 
समान ही हैं और न तो अ-समान ही। उसमें सदश और विस॒द्दश 
दोनों ही अंश पाये जाते हैं। जब बुद्धिमात्र सामान्य अंशकी ओर 
फ्ुकती हे तब उस अंशको ग्रहण करने वाला क्लाताका अभिप्राय द्रव्यार्थिक 
नय कहलाता है और जब बुद्धि भेद ,या अंशकी ओर कऋुकती है तब 
उसको ग्रहण करनेवाला ज्ञाताका अभिप्राय पर्यायार्थिक नय कहलाता है । 
जब॑ आत्माके काल, देश या अत्रस्थाक्रत भेदोंकी ओर दृष्टि न देकर मात्र 
शद्ध चैतन्यकी ओर ध्यान दिया जाता है तब वह द्र॒व्याथिक नयका 
विषय होता है तथा जब उसकी अउत्रस्थाओंकी ओर ही दृष्टि जाती है तव 
बह पर्यायार्थिक नयका विषय होता है । 
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( स्थान्नास्ति ), हे--नहीं है! ( स्थादस्ति स्थान्नास्ति ), 'अवकतव्य 
है, ( स्यादवक्तव्य ) आदि सप्तमंगी'का अयोग किया जा सकता 
है। हाँ, सत्‌ पदाथका कभी नाश नहीं हो सकता ओर असवकों 
उत्पत्ति नहीं हो सकती । गुण-पर्योयकी दृष्टिसे ही द्रब्यमें उत्पत्ति 
ओर विनाशका व्यवहार होता है। ( प्र० २, १८-२३; पं० ११-२१) 
पूर्वोक्त छह द्रव्योंमें जोब, पुदुगल, धर्म 
अस्तिकाय «८ .. 5 

अधम ओर आकाश, यह पाँच द्रव्य अस्ति- 
काय हैं। जो पदार्थ गुण-पर्योयसे युक्त होता हुआ अस्तित्व 
स्वभाववाला ( उत्पाद-ठयय-प्रोव्यमय ) हो और अनेक-प्र देशी हो 
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(१) प्रत्येक वस्तु अनन्त धर्मयुक्त है । उसका शाब्दोंसे 
निरूपण करना सम्भव नहीं । अतः अपम्तुक दृष्टिसे वस्तु स्थात्‌-- 
कथड्चित्‌ या अमुक निश्चित धर्म वाली है, इसी प्रकारका कथन सम्भव 
हो सकता है। जिस प्रकार वस्तु अपने स्ररूपसे स्यादस्ति-सद्भावात्मक 
है. उसी प्रकार परस्ररूपकी अपेक्षा वह स्यान्नास्ति--कथज्चित्‌ अभा- 
वात्मक भी है । जब इन दोनों धर्मोको क्रमसे कहनेका प्रयास किया 
जाता है तो वस्तु स्थादस्ति नास्ति--कथज्चित सत और कथडिच्वत्‌ असत्‌ 
रूप है। जव इन दोनों धर्मोकों एक साथ कहनेकी चेशा की जाती 
तो पर शब्दोंकी असामर्थ्यके कारण वस्तु स्थात्‌ अवक्तब्य है। ऊपरके 
तीन भज्ञोंको क्रमशः अवक्तव्यके साथ सम्बन्ध करनेपर स्यादस्ति 
अवक्तव्य स्यान्नास्ति अवक्तव्य ओर स्थादस्तिनास्ति अबक्तव्य ये तीन भह 
ओर बन जाते हैं । 


१६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


वह झस्तिकाय' कहलाता है ( पं० ४०५ ) 

हप्यों का विधिध हइृव्यके मुख्य प्रकार ही हें--जीव और 

वर्गीकरण अजीब । जीवप्ण्य चेतन है और बोधब्या' 

पारमय है। पुदूगल आदि शेष अजीवद्रव्य अचेतन है। (प्र०१,३४) 

मूत्ते ओर अभूत्तेके भेदसे भी द्वष्योंके दो भेद किये जा सकते 
हैं। जिन लक्षणों-चिह्रोंसे द्रव्य जाना जा सकता है, वह चिह्न 
डस द्रव्यके गुण कहलाते हैं। जो द्रव्य अमूत्ते है, उसके गुण 
भी अमूत्ते हैं, ओर जो द्रव्य मूत्ते है उसके गुण भी मूत्ते होते हैं. ॥ 
जो गुण इन्द्रियों द्वारा भ्हण किये जा सके वह मू्त गुण कहलाते 
हैं। सिफ पुदूगलद्गव्यके ही गुण मूत्त हैं। परमाणुसे लेकर 
प्रथ्वी तक पुदुगलद्रव्यमें रूप, रस, गंध ओर स्पशे--यह 
चार गुण पाये जाते है। शब्द, पुदूगलका परिणाम--पर्योय है, 

भगुण नहीं हे। ( प्र० २, १८-४० ) 

रा (१) जिसका दूसरा विभाग न हो सके ऐसे आकाशके अंशको' प्रदेश 
कहते हैं। जो द्रव्य ऐसे अनेक प्रदेशों वाला हैं उसे अस्तिकाय कहते हैं । 

(२) गुण उमे कहते हैं जिसका सद्भाव द्वव्यमें हमेशा पाया 
जाय । शब्द पुदूगलकी पर्याय है गुण रूप नहीं। जब दो पुद्गलस्कन्ध 
आपत में टकराते हैं तब शब्द उत्पन्न होता है । इसलिग्रे वह पुदूगलकी 
ही पर्याय है गुण नहीं। अन्य दार्शनिक शब्दको आकाशका गुण 
मानते हैं परन्तु जिन चीजों में परस्पर विरोध हो वे गुण गुणी रूप नहीं हो 
सकते। आकाश, रूप, रस, गन्ध, स्पर्श से रहित अम्ूर्तिक पदार्थ हे किन्तु 
पब्द, कण्ठ तालु आदि से उत्पन्न होता है तथा पैदा,द्ोते समय ढोल 
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अमूत्ते द्रव्योंके गुण संक्षेप्में इस प्रकार हैं।--आकाशद्रव्य- 
का गुण अवगाह--अन्‍्य द्रव्योंकी जगह देना है। धमद्र्यका गुण 
गति-हेतुत्व--गतिमान द्र॒ब्योंकी गतिमें निमित्त होना है। अधम 
दरव्यका गुण स्थितिहेतुत्व--स्थितिरूप परिणत द्रव्योंकी स्थितिमें 
निमित्त होना है | कालब्व्यका शुण 'बतंना-अपने आप वतने, 
अपनी सत्ताका अनुभव करनेमें निमित्त होना हे। आत्माका 
गुण उपयोग--बोधरूप व्यापार--चेतना हे। ( प्र० २, ४१-२ ) 

आकाशद्रव्य लो और अलोकमें सत्र व्याप्त है । धर्म ओर 
अधर्मद्रव्य लोकमें रहते हैं। जीव और पुद्गलके आधारसे 
*कालद्रव्य भी समस्त लोकमें विद्यमान है। आकाशके प्रदेशोंकी 


जय अनगिनत विनानागिनियीतिओा रतन पानतएती जिला अधिक लि ली खिल सती खिल नमन हब 
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मभालर आदिको केंपाता है, इसलिये वह मूर्तिक है। वह मूर्तिक कानको 
बहरा कर सकता है, मूर्तिक दीवाल आदिसे वापिस आता है। प्रकाशकी 
तरह जहाँ तहाँ जा सकता है । वायुके प्रवाहमें वह सकता है, तीव्र शब्द॒के 
द्वारा दघ सकता है इत्यादि कारणोंसे शब्द मूर्तिक है वह आकाशका 
गुण नहीं हो सकता । 

(१) अपनी अपनी पर्यायोंकी उत्पत्तिमें स्त्र्य प्रवत्तेमान द्रव्योंमें 
निमित्त रूप होना वतंना है। द 

( ३२ ) कालद्रव्यकी जीव पुदूगलके आधारसे रहने वाला कहनेका अर्थ 
यह है कि काल द्वव्यके समय घड़ी घणटा आदि परिणमन जीव और 
पुदूगलकी पर्यायों द्वारा ही प्रकट होते हैं । 


बट कुन्दकुन्दाचायके तीन रल्न 
भाँति धम, अधम ओर जीव द्रव्यके भी प्रदेश होते हैं । पर- 
मागुमें प्रदेश नहीं होते, वरन परमाणुके आधारपर ही आकाश 
आदिके प्रदेश निश्चित किये जाते हैं। एक परमाणु जितने 
आकाशको घेरता है, आकाशका उतना भाग प्रदेश कहलाता है। 
यह एक प्रदेश अन्य समस्त द्रव्योंके अगुओंकों अवकाश दे 
रहा है | जीब; पुदूगल, घम, अधर्म ओर आकाश य पाँच द्रव्य 
*असंख्य प्रदेशवाले है । काल द्रव्य अगुरूप हे इसलिए उसके 
अनेक अदेश नहीं होते । ( कालके अर पुदूगल आदिके अगुओं- 
की तरह आपसमें एकरमेक नहीं हैं, किन्तु रस्नोंकी राशिके समान" 
एक दूसरेसे जुदा-जुदा हैं।) अत्ब काल एक ही प्रदेशवाला 
है। जिसमें प्रदेश न हो या जो एक पदेशरूप भी न हो उसे शून्य, 
अस्तित्व रहित, अवस्तुभूत समकना चाहिए (प्र०२,४३,५,४८,५२,) 
छह दव्योंमेंसे पुदूगल ओर जीवके उत्पाद, स्थिति और 
भंग रूप परिणमन उनके मिलने ओर बिछुड़नेसे होते हैं ( प्र० 


कला है ० तक्‍जशणशिणएणी 





(१ ) इतनी विशेषता है कि आकाश अनन्त प्रदेश वाला है। 
एक जीव धर्म और अधर्मके असंख्यात प्रदेश हैं । पुदूगल द्वव्य परमाणु- 
रूपमें यद्यपि एक प्रदेशी है तो भी उसमें दूसरेसे मिलनेकी शक्ति होनेके 
कौरण अनन्त प्रदेशात्मकता सम्भव है । 
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२, ३७, ) दूसरे शब्दामें जीब ओर पुद्गलद्रव्य सक्रिय हैं, शेष 
निष्किय हैं। 'जीवकी क्रियामें पुदूगल निमित्त है। पुदूगलकी 
क्रियामें काल निमित्त हे । ( पं० 6८ ) 

(१) शेष द्रव्य भावशील हैं। क्रिया अर्थात्‌ हलन चलन, 
“““परिस्पन्द, भाव अर्थात्‌ परिणमन । परिणमन रूप सावकी दृष्टिसे तो 
सभी द्रव्य उत्पाद, व्यय, श्रौव्य युक्त हैं किन्तु जीव और पुदूगल क्रियाबान्‌ 
भी हैं तथा भाववान भी हैं । 

( ९) जबतक कमंरूपी पुदूगलके साथ जीवका सम्बन्ध है तभीतक 
बह मूत जैसा बनकर सारी क्रियाएँ करता है । जब कर्मका सम्बन्ध छूट 
जाता है तब वह निष्क्रिय हो जाता है । 


3, था 
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छह द्रव्योंका विशेष विचार 
(ख ) 
“-#- रॉ सयक्रैपिंटलन 


आकाश समस्त जीवोंको, धर्मेद्रव्यका, अधमद्रव्यकों कालकों 

? ओर पुदुगलोंको ल्ोकमें पूर्ण अवकाश देने बाला 

द्रव्य आकाश कहलाता है | आकाशके जिस भागमें जीव 
आदि सब द्रव्य समाये हुए हैं, उसे लोक कहते हैं। लोकके 
बाहर अनन्त आकाश हैे। आकाशकों अवकाश देनेके अति- 
रिक्त गति ओर स्थितिका भी कारण माना जाय तो अनेक जैन 
सिद्धान्तोंस विरोध आता है। यथा मुक्तजीव, मुक्त होते ही 
ऊध्वेगति करके लोकके शिखर तक गमन करता है ओर वहाँ 
पहुँचकर रुक जाता है। अगर आकाश गमन-क्रेयाका भी कारण 
हो तो लोकके बाहर अलोकमें भी मुक्त जीबक्ना गमन होना 
चाहिए, क्योंकि आकाश वहाँ भी मोजूद है। परन्तु सिद्ध जीव 
लोकके बाहर गमन नहीं करता । इसका कारण यह है कि गति 
ओर स्थितिमें सहायक होने वाले धर्मद्रव्य और अधघमेद्रग्यका 
लोकके बाहर अभाव हे। 'इसके' अतिरिक्त, पदार्थोकी गति 
ओर स्थिति मयादित लोक-क्षेत्रमें होती हे, इसी कारण जगत्‌ 


अभी अभरििक + ननना अधि ० 





(१ ) इनव॒र्टेंड कॉमाके अंदरका पाठ मूलमें नहीं है । 


्‌ीर 
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सुव्यवस्थित मालूम होता है. अगर अनंत पुदूगल और अनन्त 
जीवव्यक्ति, असीम परिमाण वाले विस्तृत आकाश ज्षेत्रमें, बिना 
किसी रुकावटके संचार करें तो इतने प्थक हो जायँगे कि उनका 
फिरसे मिलना और नियत सष्टिके रूपमें दिखलाई पड़ना 
असंभव नहीं तो कठिन तो अवश्य ही हो जायगा / इस प्रकार 
आकाशकों गति ओर स्थितिका कारण साननेसे लोक-मयादाका 
भा प्राप्त होता है ओर अलोक नामकी वस्तु ही नहीं रह 
जाती । अतएब आकाशसे भिन्न धमंद्रव्य ओर अधमेद्रव्यको 
ही गति और स्थितिमें निमित्त मानना उचित है। धर्म, अधर्म 
ओर लोकाकाश समान क्षेत्रमें स्थित हैं। उनका परिमाण भी 
समान है, फिर भी वास्तवमें वे भिन्न-भिन्न हैं | 

धर्म धमंद्रव्य रसरहित, वर्शरहित, गंधरहित और 

२ स्पशरहित है। यह सम्पूर्ण लोकाकाशमें व्याप्त है । 
अखण्ड है, स्वभावसे ही विस्तृत हे ओर ( पारमाथिक दृष्टिसे 
अखंड एक द्रव्य होनेपर भी व्यावहारिक दृष्टिसे) असंख्य 
प्रदेशयुक्त है । वह ( क्रियाशील नहीं है, किन्तु मावशील अथात्‌ 
रिणमनशील है ) अगुरुलघु ( अमूर््त ) अनन्त पयायोंके रूपमें 
सतत परिणमन करता रहता है। वह किसीका कार्य नहीं है। 
गतिक्रियायुक्त जीव और पुदूगल द्वव्योंढी गतिक्रियामें 
निमित्तकारण है। 

जैसे पानी मछलीकी गमनक्रियामें अनुग्नह करता है, उसी 
प्रकार धर्मद्रब्य जीव ओर पुदूगलकी गतिमें निमित्त द्वोताहै 


४२ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 


#* ८7” 


धर्मद्रव्य स्वयं गतिक्रियासे रहित है ओर दूसर द्रव्योंकी भी गति 
नहीं कराता। मछलीकी भाँति सभी गतिशील द्रव्य अपनी 
अपनी गतिमें आप ही उपादान कारण है, परन्तु जैसे पानीके 
अभावमें सछलीकी गति होना संभव नहीं है, उसी प्रकार गति- 
शील द्रव्यकी गति, धमंद्रव्यके बिना शक्य नहीं है । 


अपधर्म अधमंद्रव्य, धमद्॒रव्यके समान ही है। विशेषता 
२ यह हे कि घममद्रव्य गति-सहायक है, जब कि 
अधमंद्रव्य, गतिक्रियापरिणत जीव ओर पुद्गल द्र॒व्योंकी स्थितिमें 
सहायक होता है । जिन द्रव्योंमें गतिक्रिया हो सकती है उन्हींमें 


4 5 ह5 


स्थितिक्रिया भी हो सकती है । 

इन दोनों-घर्म ओर अधम-द्रव्योंक हाने ओर न होनेके 
कारण ही आकाशके लोक ओर अलोक विभाग हुए है। जहाँ 
धर्म-अधर्मंद्रव्य हैं. वह लोक ओर जहाँ यह दोनों मोजूद नहीं हैं 
वह अलोक कहलाता है । गति ओर स्थिति इन्हीं दोनोंकी सहायता- 
से होती है। दानों एक दूसरेसे भिन्‍न है, लेकिन एक ही ज्षेत्रमें 
रहनेके कारण अविभक्त भी हैं। ( पं० ८३-८ ) 


काल कालद्रव्यमें पाँच वर्ण, पाँच रस या सुगंध 
अथवा दुगंध नहीं हे । आठ ग्रकारके स्पशॉमिं- 

से कोई स्पश भी नहीं है। काल अगुरुलधु ( अमूत्त ) हे । अन्य 
द्रृब्योंकी परिणमान्ता-परिणमनमें निमित्त होना उसका लक्षण 
' है। जैसे कुभारके चाकके नीचेकी _ कील चाककी गतिमें 
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सहायक तो होती है, मगर गतिमें कारण नहीं है, इसी प्रकार 
कालद्रव्य, अन्य द्र॒व्योंके परिणमनमें निमित्त रूप हैं, कारण नहीं ।* 

व्यवहारमें समय, निर्मिप, काप्ठा (१५ निमिष ), कला 
(२० काष्ठा ), नाली ( घड़ी - बीस कलासे कुछ अधिक ), दिवस, 
रात, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर आदि कालके विभागोंकी 
कल्पना अन्य द्रब्योंके ( आँखोंका निमेष या सूयंकी गति आदिके ) 
परिसाणसे की जाती है, इसलिए यह सब विभाग पराधीन 
हैं। बिना किसी नाप-परिमाणके जल्दी” 'देर' आदिका विभाग 
नहीं किया जा सकता । यह नाप पुदुगलद्ग॒व्योंके परिवर्चेनसे 
नापा जाता है, इसीलिए काल पराधीन कहलाता है । (पं० २३-६) 

व्यावहारिक काल-गणना यद्यपि जीब और पुद्गलके 
परिणमनपर ही आधार रखती है, परन्तु काल्नद्रव्य स्वयं, जैसा 
कि पहले कहा जा चुका है, जीव ओर पुदुगलके परिण मनमें 
कारणभूत है। व्यवहार-काल क्षणभंगुर हे और काल्नद्गव्य 
अविनाशी है ( पं८ १०० 

काल द्रव्य परदेशरहित है अथातू एक-एक प्रदेशरूप है। पुदू- 
गलका एक परमाणु आकाशके एक ग्रदेशको लॉबकर दूसरे 
प्रदेशमें जाता हे, तब कालारुका समय रूप पर्योय प्रकट होता 
है । यह समय-पयाय उत्पन्न होता हे ओर नष्ट भी होता है, पर 
उससे पहले और उसके पश्चात्‌ भी जो द्रव्य कायम रहता है, वह 


१ यह उदाहरण मूलका नहीं है । 
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काल द्रव्य है! | ( प्र० २, ४३, ४७, ४६ ) 
पुद्गल॒ पुदुगलद्ग॒व्य चार प्रकारका है-- स्कंध, स्कंध- 
५. देश, स्कंघ्रदेश ओर परमारु । पुद्गलका 
सम्पूर्ण पिंड स्कंध कहलाता है। स्कंधघका आधा भाग स्कृधदेश, 
स्कंघदेशका आधा भाग स्कृंधप्रदेश ओर जिसका दूसरा भाग न 
हो सके, ऐसा निरंश अंश परमाणु कहलाता है । ( पं० ७४-४५ ) 
स्कंध दो प्रकारके होते हैं-बादर ओर सूक्ष्म । बादर स्कंध 
वह है जो इन्द्रियोंका गोचर हो सके। जो स्कंघ इन्द्रियगम्य 
नहीं है वह सूक्ष्म स्कंध हे | दोनों प्रकारके स्कंध, ज्यवहारमें 
पुदूगल कहलाते है। इन दोनोंके सब मिलाकर छह ब्रगे होते हैं 
जिनसे त्रेलोक्यकी रचना हुईं है। बह छह वर्ग इस प्रकार हैं-- 
(१ ) बादर-बादर--ज्ो एक बार टूटनेके पश्चात्‌ जुड़ न सके, 
जैसे लकड़ी पत्थर आदि-आदि | 
१ जिन द्रव्योके बहुत प्रदेश अर्थात्‌ विस्तार होता है उन्हें तियंक्‌- 
प्रचयवाला कहते हैं। प्रदेशोंके समूहका नाम तियंक्‌प्रचय है। प्रदेशों 
विस्तार देशकी अपक्षा है। किन्तु ऊ्व प्रचय अर्थात्‌ कालमें क्रमसे व्याप्त होना, 
क्रमपरम्परा है। इसमें देशकी अपेक्षा नहीं, किन्तु कालिक ऋमकी अपेक्षा 
है। कालके अतिरिक्त द्रब्य बहुप्रदेशी होनेसे देशमें विस्तृत हैं तथा ऋमिक- 
कालमें भी विस्त॒त हैं पर कालद्रव्य स्त्रय॑ देशव्यापी नहीं हैं वह ऋमिक 
समयपरम्पराश्रमिं व्याप्त है। अन्य द्रव्योंके ऊध्व प्रचयमें भी निमित्त कारण 
काल होता हे, उपादान कारण नहीं । अपने ऊर्ध्य॑ प्रचयमें काल निमित्त 
भी है तथा उपादात भी । 
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(१) बादर“-टूटके अलग होनेके पश्चात्‌ जुड़ जाने बाला, 
जैसे प्रवाद्दी पुदूगल । 

(३ ) सूक्ष्म बादर--जों देखनेमें स्थूल हो मगर तोड़ा-फोड़ा 
नजा सके या जो पकड़में न आ। सके, जैसे धूप, प्रकाश आदि। 

(४ ) बादर-सूच्म--सूछ्म होते हुए भी जो इन्द्रियगम्य हो, 
जैसे रस, गंध, स्पश आदि । 

(५ ) सूक्ष्म--जों पुदूगल इतना सूक्ष्म हो कि इब्द्रियों द्वारा, 
ग्रहण न किया जा सके, जैसे कमंबर्गंणा' आदि । 

(६ ) सूच्मसूक््म--अति सूदम, जैसे कमंबर्गणासे नीचेके 
इथरणुक पयन्त पुदूगल स्कथ। 
स्कंघोंका अंतिम विभाग--जिसका विभाग न हो 
सके--परमारु कहलाता है । परमाणु शाश्वत है । 
शब्दरहित है । एक है। रूप, रस, स्पश ओर गंध उसमें पाया 
जाता है, इसलिए वह मूत्ते है। परमाणुके गुण कहनेमें ही 
अलग-अलग गिने जाते हैं, परन्तु परमाणुमें उनका प्रदेशभेद 
नहीं है--सभी गुण एक ही प्रदेशमें रहते हें। परमाणु प्रथ्वी, 
जलन, अप्नि ओर वायु, इन चार धातुओंका कारण है € अथात्‌ 
प्रथ्वी आदिके परमाणु मूलतः भिन्‍त-भिन्‍न नहीं हैं लेसा कि 
अन्य दशन मानते हैं) ओर वह परिणमनशील है । 

परमाणु शब्द-रहित है, क्योंकि दो स्कंधोंके संघपसे शब्दकी 


उकता.. कननीत आन 


परमारु 


१ कम अर्थात्‌ सूक्ष्म रज। कर्मबन्धनमें इसी कर्मंवर्गणा अर्थात्‌ सूच्म 
रजका सम्बन्ध होता है । 
क् 
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उत्पत्ति होती है। परमाणुओंका समूह स्कंध कहलाता है । शब्द- 
के दो भेद हैं- (१) ,प्रायोगिक अथाीत्‌ पुरुष आदिके प्रयत्नसे 
उत्पन्त होने वाला और (२) नियत अर्थात्‌ स्वाभाविक--मेघ 
आदिसे होने वाला । ( प॑> ७७-& ) 

परिमाणु नित्य है। वह अपने एक प्ररेशमें स्पर्श आदि 
चारों गुणोंकों अवक्राश देनेमें समर्थ होनेके कारण सावकाश 
भी है । किन्तु उसके एक प्रदेशमें दूसरे प्रदेशका समावेश नहीं 
दो सकता, अतएवं बह निरवकाश भी है । स्कंधोंका भेद रखने 
वाला ओर उन्‍हें बनाने बाला परमागु ही है । 


पुदूगलद्वव्य स्पश, रस, गंध और वर्ण वाला है । जहाँ स्पर्श 
है वहाँ रस, गंध और वर्ण भी अवश्य होते हैं। स्पर्श आठ 
प्रकारके हैँ--( १) सु (नरम ), (२) खुरदरा, ( ३ ) भारी, 
(४ ) हलका, ( £ ) ठंडा, ( ६ ) गम, (७ ) चिक्रना और (८) 
रूखा । इन आठसमेंसे चिकना, रूखा, ठंडा ओर गर्म, यह चार-ही 
स्पश परमारुमें हो सकते हैं। स्कं्रमें आठों स्पर्श पाये जा सकते 
है। रस पाँच हैं--कटुक, तीदुण, कषाय, अम्ल, मधुर ( मीठा ) । 
खारा रस, मधुर-रसके अन्तर्गत माना गया है या अनेक 
रसोंके सम्मिश्रणसे उत्पन्न होने वाला हे। गंध दो प्रकार 


स्‍नस>कन- मम. “यकण-+ामतअनप५क, 
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३ प्रायोगिकके दो भेद हैं--भाषात्मक और अभाषात्मक। भाषात्मक 
अक्षरात्मक और अनक्षरात्मक ( पशुपक्षीकी बोली ) के भेद दो प्रकार 
के हैं। अभाषात्मकके चार भेद हैं--तत, विंतत, घन और सुषिर ८ बाजों 
की आवाज:) 
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का है-सुगंध ओर दुर्गंध | वर्ण पाँच हें--काला, नीला, पीला, 
सफेद ओर लाल+* | 
परमागुमें एक रस, एक वर्ण, एक गंध और दो स्पर्श होते 

हैं। ( अर्थात्‌ चिकना और उष्ण, या चिकना और शीत अथवा 
सूखा और उष्ण या सूखा और शीत )।(पं० ८१ )। इन 
परमाणुओंमेंसे चिकना परमाणु और रूखा परमाणु मिलकर 
दयण़ुक बनता है ओर इसी प्रकार ज्यगुक आदि स्केध बन जाते 
हैं। परमाणुओंकी स्निग्वता ओर रूकता परिणमनको प्राप्त होती 
हुईं एक अंशसे अनन्त अंश वाली तक बन जाती है । इसमेंसे 
दो, चार, छह आदि सम प्रमाण बाली या तीन, पाँच, सात 
आदि विषम प्रमाण वाली स्निग्बता या रूक्ता वाले अणु स्निग्बता 
या रूच्तामें दो अंश अधिक परमाणुओंके साथ आपसमें मिल 
जाते हैं; परन्तु एक अंश स्निग्धता या रूक्षता वाले, दूसरेके साथ 
नहीं मिल सकते । उदाहरणाथ--दो अंश स्निग्घता वाला अर चार 
अंश स्निग्धता वाले दूसरे अशुके साथ मिल्न सकता है । इसी 
प्रकार तीन अंश रूछता वाला अणु पाँच अंश रूक्षतावाले अगु- 
के साथ मिल्ल सकता है| इस प्रकार दो आदि प्रदेश वाले पुदूगल 
स्कंध विविध परिणमनके अनुसार सूक््म या स्थूत्न दथा मिन्न- 
भिन्न प्रकारकी आकृति वाले प्रथ्वी, जल, तेज या बयुके रूपमें 
पत्चवट जाते हैं। (प्र० २, ७१-४५ ) 

परमाणुसे कालके परिमाणका ज्ञान होता है ( क्योंकि परम,स॒ु- 
यह पराप्राफ मूलम नहीं है 
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को आकाशके एक प्रदेशसे दूसरेमें जानेमें जितना काल लगता 
है, वह कालांश, समय कहलाता है) परमाणु द्ृब्य आदिकी 
संख्या-गणनाका भी कारण है (क्योंकि स्कूघ, परमाणुओंसे बनता 
है, अतएवं परमाणु ओंकी संख्याके आधारपर ही द्रब्यकी संख्या 
ज्ञानी जा सकती है )। क्षेत्रका परिमाण भी परमाणुसे नापा जाता 
है, क्योंकि वह आकाशके एक ही प्रदेशमें रहता है । इसी प्रकार 
परमाणुमें रहने वाले वर्ण आदिसे भाव-संख्याका भी बोध होता 
है। ( पं० ८० ) 

परमाणु, स्कंधके रूपसे परिणत होनेपर भी स्कंधसे भिन्न है। 
इन्द्रियभोग्य पदाथ, इन्द्रियाँ, पाँच शरीर, मन, कम तथा अन्य 
पदार्थ जो मूत्त हैं; सभी पुद्गलरूप हैं ( पं> ८२ ) 

जीव जीव दो प्रकारके हैं-संसारी ओर मुक्त। दोनों ही प्रकार- 

६  केजीव अनन्त हैं। वे चेतनात्मक हैं. और उपयोग बोध 
व्यापाररूप परिण।मवाले हैं । संसारी जीव सदेह हैं ओर मुक्त जीव 
अदेह हैं । ( संसारमें ) जो बल, इन्द्रिय, आयुष्य और उच्छवास 
इन चार प्राणोंसे जीवित है, जीवित रहेगा और जीवित था, बह ' 
जीव है| जिनका प्राणधारण सवथा रह गया है, जिनमें उक्त चार 
प्राणोंका अभाव है ओर जो देहसे सबंधा मुक्त हो गये हैं, थे 
सिद्ध जीव कहलाते हैं। वाणी द्वारा उनका वन करना शक्य नहीं 
है। ( पं? १०७, ३०, ३५ ) 

जीव असंख्यात प्रदेशभय है ओर समस्त ल्ोकको व्याप्त 
करके भी रह सकता है, परन्तु सभी जीवोंकों इतना विस्तार नहीं 
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प्राप्त होता । पद्मराग मणिको दूधमें डाल दिया जाय तो दूधके 
परिमाणके प्रमाणमें उसका प्रकाश होता है; इसी प्रकार जीवात्मा 
जिस देहमें रहता है उसीके अनुसार प्रकाशक होता है | जैसे एक 
शरीरमें आरंभसे अन्ततक एक ही जीव रहता है, उसी भ्रकार 
सवंत्र सांसारिक अवस्थाओंमें एक वही जीव रहता है। यद्यपि 
जीव अपने ग्ृहीत शरीरसे अभिन्न-सा दिखाई देता है, पर वास्तव- 
में देह और जीव भिन्‍त-भिन्‍न हैं, बात सिर्फ यह है कि अपने 
: अशुद्ध अध्यवसायोंके कारण कर्म-रजसे मलीन बनकर, जीव 
अपने आपको शरीरसे अमिनन्‍न मानकर वत्तता है। ( पं० ३९-४७) 
चेतनागुण और जीवका चेतनागुण तीन प्रकारका है-(१) स्थावर 
चेतनाव्यापार काय जैसे कतिपय जीव कमके फलका ही अनुभव 
करते हैं, उनकी चेतना 'कमफल चेतना” कहलाती है। (२) 
त्रस जीव कर्म भी कर सकते हैं, उनकी चेतना कमचेतना' कह- 
लाती है। (३ ) प्राणीपन अथोत्‌ सदेह अवस्थाके परे पहुँचे 
हुए सिद्ध जीव शुद्ध ज्ञानचेतनाका ही अनुभव करते हैं. । (पं०३७) 
जीवका चेतनाव्यापार ज्ञान ओर दशन के भेदसे दो प्रकार- 
का है । बस्तुको विशेष रूपसे जानने वाला व्यापार ज्ञान 
कहलाता है ओर सामान्य रूपसे जानने वाले व्यापारको 
दर्शन कहते हैं । 
द्रव्य और गुण की चेतनागुण जीवसे सदा-सवंदा अभिन्न है । 
अभिषता ज्ञानीसे ज्ञानगुण भिन्न नहीं है, बस्तुतः 
दोनोंमें अभिन्नता है। द्रव्य अगर गुणोसे भिन्न माना जाय 
थे 
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ओर गुण द्वव्यले भिन्न माने जाएँ तो या तो एक द्रष्यकी जगह 
अन्त प्रव्य मानने पड़ेंगे अथवा द्रव्य कुछ रहेगा ही नहीं । 
परमाथके ज्ञाता, बब्य और गुणके बीच अविभक्त अनन्यत्व 
भी स्वीकार नहीं करते और विभक्त अन्यत्व भी नहीं मानते ; 
किन्तु विभिन्न अपेक्षाओंसे भेद और अभेद स्वीकार करते हैं | 
उल्लेख, आकृति, संख्या और विषयसे संबंध रखने बाला भेद 
जेसे दो भिन्न बस्तुओंमें हो सकता है, उसी प्रकार अभिन्न 
वस्तुओंमें भी संभव" है । धनवाला होनेके कारण मनुष्य धनी 
कहलाता है ओर ज्ञानवान्‌ होनेसे ज्ञानी कहलाता है। परन्तु 
पहले उदाहरणमें धन, धनीसे भिन्न हे; अतणव दोनोंमें, संबंध 
होने पर भी दोनोंकी सत्ता प्रथक-प्रथक है। इससे विपरीत ज्ञान, 
ज्ञानीसे भिन्न नहीं है । ऐसी अवस्थामें इनमें भेदका व्यवहार होने 
पर भी बोलनेमें भेद होते हुए भी, भेद नहीं वरन्‌ एकता है। ज्ञानी 
» दिवदत्तकी गाय, यह व्यवहार परस्पर भिन्न दो वस्ठुओंके 
विषयमें है, किन्तु वृक्षों डाली या दूधकी सफेदी” यह दो अभिन्न 
वस्तुओंके विषयमें है । 'मोटे आदमीकी मोटी गाया यह आकह्ृतिभेद दो 
भिन्न वस्तुओंके संबंधमें है और “बड़े वृक्षकी बड़ी शोखा! या 'मूत्तें द्रव्यका 
मूत्त गुण' यह भेद अभिन्न वस्तुओंसंबंधी है । 'दिवदत्तदी सौ गायें' यह 
संख्यागत भेद भिन्न वस्तुओंसे संबंध रखता है, परन्तु वृक्षकी सी शाखाएँ/ 
यह अभिन्न वस्तुओंसे संबंध रखता है । “गोकुलमें गाय' यह विषयगत भेद 
भिन्न वस्तुओं के संबंधका है परन्तु वृक्षमें शाखा” या दूधमें सफेदी” यह 
अभिन्न वस्तु संबंधी विषयगत भेद है । 
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और ज्ञान सबेथा भिन्न हों तो दोनों ही अचेतन ठहसेंगे। जिन्होंने यह 
स्वीकार नहीं किया है उनके मतमें बस्तुतः ज्ञानसे भिन्न होनेके 
कारण, आत्मा ज्ञानी नहीं हो सकता, फिर भले ही उसका ज्ञानके 
साथ किसी प्रकारका संबंध भी क्‍यों न मान लिया जाय | आखिर 
ज्ञानके साथ संबंध होने से पहले उसे अज्ञानी कहना ही पड़ेगा । 
लेकिन अज्ञानी मान लेने पर भी अज्ञानके साथ तो उसकी एकता 
अभिन्नता माननी पड़ेगी। संबंध दो प्रकार का है--संयोग संबंध 
* और समवाय संबंध । एकके बिना दूसरे का न होना-दो वस्तुओंका 
सदा साथ ही रहना,प्रथक न रहना ओर दोनों प्रथक-प्रथक दिख- 
लाई न देना समवाय संबंध कहलाता है। दव्य और गणोंके 
बीच इसी प्रकारका संबंध होता है । परमारुमें जो वर्ण, रस, गंध 
ओर स्पशे कहे जाते हैं, वे परमाणुसे भिन्‍न नहीं हैं; तथापि 
व्यवहारसें उन्हें भिन्‍न कहते हैं । इसीप्रकार दश्शन और ज्ञानगुण 
भी 'जीवसे बस्तुतः अनन्यभूत हैं, परन्तु कहनेमें भिन्न कहे 
जाते हैं | वह स्वभावसे भिन्न नहीं हैं | ( प॑> ४३-४२ ) 
आत्माके गुण अनन्त हैं ओर अमूत्ते हैं। उन अनन्त गुणोंके 
द्वारा जीव विविध प्रकारके परिणामोंका अनुभव करता है (पं०३९) 
( संसारी अबस्था में ) जीव चेतनायुक्त है, बोध-व्यापारसे युक्त है, 
प्रभु ( करने न करनेमें समथ ) है, कर्ता है, भोक्ता है. प्राप्त देहके 
परिमाणसे युक्त है। जीव वास्तवमें अमृत्ते किन्तु क्मंबद्ध अवस्था- 
में मूत्ते है । (पं० २७ ) 
इन्द्रियाँ ज्ञीव नहीं हैं । छह प्रकारके काय ( पृथ्वी, पानी, 
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अग्नि, वायु, वनस्पति और तरस जीवोंके शरीर ) भी जीव नहीं हैं । 
इन इन्द्रियों ओर कार्योंमें जो चेतना है, वही ज्ञीव है। ज्ञीव संब 
कुछ जानता है, सब कुछ देखता है । सुखकी इच्छा करता है. दुःखसे 
डरता है। हित-अहित कार्योंका आचरण करता है और उनका 
फत्न भोगता है। इनसे तथा इसी प्रकारकी अन्य अनेक पयायोंसे 
जीवकों पहचान कर, ज्ञानसे भिन्न ( स्पशे, रस आदि » चिहोंसे 
अजीब तस्त्वको पहचानना चाहिये। आकाश, काल, पुदूगल, धर्म 
ओर अधमे द्रव्योंमें जीवके गुण उपलब्ध नहीं होते, अतणब यह - 
सब अचेतन हैं और जीव चेतन है । जिसमें सुख-दुःखका ज्ञान 
नहीं है अथवा जो हितमें प्रवृत्ति ओर अहितसे निवृत्ति नहीं 
कर सकता, वह अजीब है। संस्थान ( आकृति ), संघात, 
बण, रस, रपश, गंध ओर शब्द तथा अन्य अनेक गुण ओर 
पर्याय पुदूगलद्ग॒ग्यके समकने चाहिये। जीव तो अरस, अरूप, 
अगंध, अव्यक्त, चेतन, शब्दरहित, इन्द्रियोंस अगोचर और 
निराकार है। ( पं? १२१-७ ) 
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( ३ ) आत्मा 
जीवकायके. जीव-कायके छह भेद हैं:--(१) प्रथ्वी (२) पानी 
छह भेद (३) अग्नि (४) वायु (५) वनस्पति ओर (5) त्रस- 
जंगम । त्रसकाय जीवयुक्त हैं, यह बात तो सहज ही समभी जा 
सकतो है; परन्तु प्रथ्वी, पानी, अग्नि, वायु ओर वनस्पतिकाय भी 
जीवयुक्त हैं। उनके अवान्तरभेद अनेक हैं। यह काय, अपने 
भीतर रहने वाले उन उन जीवोंकों सिफे स्पर्शेन्द्रिय द्वारा मोहबहुल 
स्पशरूपसे भोग प्रदान करते हैं। ( अथात्‌ प्रथ्वीकाय आदिके 
जीबोंकी चेतना सिफे क्मंफलका अनुभव करती है । ) इनमें अग्नि 
ओर बायुकी छोड़कर तीन स्थाबर हैं । अग्नि ओर वायु भी 
वास्तवमें स्थाबर ही हैं, किन्तु त्रसके समान गति उनमें देखी जाती 
है। यह पाँचों जीव एकेन्द्रिय हैं ओर मन-रहित हैं। जेसे अण्डेमें- 
रहा हुआ जीव अथवा मूलछित मनुष्य बाहरसे जीवित नहीं मालूम 
होता, फिर भी वह जीवित होता है, यही बात एकेन्द्रिय जीवोंके 
सम्बन्धमं समभनी चाहिये | ( त्रस जीबोंमें ) शंबूक, शंख, सीप, 
कृमि आदि जीव स्पश और रस--इस प्रकार दो इन्द्रियोंवाले 
हैं। जूँ, खटमल, चिउंटी, आदिमें घ्राण इन्द्रिय भी होती है। 
आतणएव वे तीन इन्द्रियोंवाले हैं। डाँस, मच्छुर, मक्खी, भोंरा, 
पतंग आदि जीव चार इन्द्रियवाले है--इनमें पूर्बोक्त तीनके 
. अतिरिक्त चोथी चन्नु-इनिद्रिय भी पाई जाती हैे। जलचर, स्थलचर 
ओर खेचर- देव, मनुष्य, नारकी ओर तियच ( पशु आदि ) में 
श्रोत्र ( कान ) इन्द्रिय भी होती है। यह सब पंचेन्द्रिय जीब 
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कहलाते हैं ओर बलवान हैं। देवोंकी चार जातियाँ हैं। मनुष्योंके 
(कमभूमिज' और अकर्मभूमिजके भेदसे) दो प्रकार हैं । तियोंमें 
अनेक जातियाँ हैं। नारकी ( नरकभूमियोंके आधारपर ) सात 
प्रकारके हैं । पहले बाँघे हुए गति* नामकर्म ओर आयुकमका क्षय 
होनेपर यह सब जीव अपनी-अपनी ल्ेश्या 'के अनु सार दूसरी गति 
ओर आयु प्राप्त करते हैं । ( प० ११०-६ ) 
जीवकंा  संसारी जीवकी कोई भी पर्याय वहींकी वहीं 
परिणाम शीलता कायम नहीं रहती | इसका कारण यह है कि 
संसारी जीव अपने ( अज्ञानरूप ) स्वभावके कारण विविध प्रकार- 
की क्रियाएं किया करता है। इन क्रियाओंके फलस्वरूप उसे देव, 
मनुष्य आदि अनेक यानियों मिलती हैं । अलबत्ता, जब बह 
'अपने शुद्ध स्व॒रूपमें स्थिति-रूप 'परम धम'! का आचरण करता 
है, तब उसे देव, असुर आदि पयायरूप फलसे छुटकारा मिज्षता 
१--जिस जगह असि, मषि, कृषि, वाणिज्य आदि कर्मों द्वारा जीवन 
निर्वाह किया जाता है ओर जहाँ तीथेकर आदि धर्मोपदेशक उत्पन्न हो सकते 
हैं, वह क्षेत्र कर्मभूमि हैं.। जहाँ नेसगिक वृक्षोंसे ही समस्त अभिलाषाओंकी 
पूत्ति दी जाती है--कषि आदि कर्म नहीं होते, वह क्षेत्र भोगभूमि या 
अकमंभूमि कहलाता है । 
२--जीवकी गति, शरीर, आकृति, वर्ण आदि निश्चित करनेवाल्ा 
कमे, नामकर्म कदक्षाता है । 
३-कषायसे अनुरक्षित मन, वचन एवं कायकी प्रवृत्ति ल्ेश्या 
कहलाती हे । 
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है। जीवकों शरीर आदि विविध फल देनेवाला 'नामकर्म! नामक 
कम है। वह आत्माके शुद्ध निष्किय स्वभावकों दबाकर, आत्माको 
नर, पशु, नारक या देव गति प्राप्त कराता है। वास्तवमें कोई भी 
जीव इस ज्षणिक संसारमें नष्ट नहीं होता, न उत्पन्न ही होता है । 
द्रव्याथिक नयसे देखा जाय तो एक पर्योय रूपसे नष्ट होकर दूसरे 
पर्याय रूपसे उत्पन्न होने वाला द्रव्य एक ही है। पयोय दृष्टिसे 
पर्याय ही अलग-अलग हैं | संसारमें कोई वस्तु ऐसी नहीं है जो 
अपने स्वभावमें स्थिर हो । चारों गतियोंमें परिभ्रमण करनेवाले 
जीवद्रव्यकी विविध अवस्थाओंमें परिणमन करनेकी ज़ो क्रिया है, 
उसीकों संसार कहते है| ( ग्र० २, २७-८ ) 
सम्पूर्ण लोक, सबंन्न जड़-भोतिक द्रव्यके छोटे-बड़े 
स्कघोंस खचाखच भरा हुआ है । कोई स्कंघ सूक्ष्म हे, 
कोई स्थूल है । आत्मा किसीको कर्म रूपसें अहण कर सकता हे, 
किसीको नहीं अहण कर सकता। इन नाना स्कंधोंमेंसे, जो क्मरूपमें 
परिणत होनेकी योग्यता रखते हैं, वह संसारी जीवके ( राग-द्वेष 
आदि अशुद्ध ) परिणामोंका निमित्त पाकर कर्मरूपमें परिणत हो 
जाते हैं ओर जीवके साथ बाँध जाते हैं। कर्म-बन्धनके कारण 
जीवको विविध गतियाँ आप्त होती हैं। गतियाँ प्राप्त होनेपर देहकी 
भी प्राप्ति होती है। इसी प्रकार देहस इन्द्रियाँ, इन्द्रियोंसे विषय- 
प्रहण ओर विषयग्रहणसे राग-देषकी उत्पत्ति होती है। संसाररूप 
भूलझुलेयामें, इस तरह मल्लीन जीवमें अशुद्ध भाबोंका आदुर्भाव 
होता है | ( प॑ं० १४८०८ ) 


कृ्मबंधन 
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जीबका प्राप्त होनेवाले ओदारिक,* वक्रियिक, तेजस, आहारक 
ओर का्मण-शरीर जड़ भोतिक द्रव्यात्मक हैं। जीव रसरहित, 
रूपरहित, गंधरहित, अव्यक्त, शब्दरहित, अतीन्द्रिय ( अलिंग- 
अहण ) ओर निराकार है तथा चेतनागुणसे युक्त है । यहाँ यह 
शंका की जा सकती है कि--रूप आ।दि गुणोंसे युक्त मूत्ते द्रव्य, 
स्निग्धता या रूच्षताके कारण आपसमें बद्ध हो सकता है; परन्तु 
स्निग्धता-रूक्षताहीन अमूत आत्मा जड़ भोतिक द्रव्यरूप कर्मोंको 
अपनेसे किस प्रकार बद्ध कर सकता है ? मगर यह शंका ठीक 
नहीं है। आत्मा अमूत्त होने पर भी रूपी द्रब्योंको और उनके 
गुणोंको जैसे जान सकता और देख सकता है, उसी प्रकार रूपी 
द्रव्यके साथ उसका बंध भी हो सकता है । ज्ञान-दर्शनमय आत्मा 
विविध प्रकारके विषयोंको पाकर मोह करता है, राग करता है 
अथवा देषयुक्त होता है । यही आत्माके साथ कर्मका बंध होना 
.._ #ग्रौदारिक शरीर--बाहर | दिखाई देनेवाला सप्तथातुमय शरीर 
ओऔदारिक शरीर है। वैक्रियिक शरीर--छोटा, बड़ा, एक, अनेक आदि 
विविध रूप धारण कर सकने वाला वैक्रियिक शरीर कहलाता है । यह शरीर 
देवों और नारकोंको जन्मसिद्ध होता है और अ्रन्य जीवोक़ो तपस्या आदि 
साधनासे प्राप्त होता है । तैजलशरीर--खाये हुए आहारको पचाने और 
शरीरकी दीप्तिका-कारण भूत शरीर । आहारक शरीर-...चौदह पूर्व शाख्रोके 
ज्ञाता मुनि द्वारा, शंकासमाधानके निमित्त अन्य क्षेत्रमें विचरनेवाले 
तीथेंकरके पास भेजनेके अभिप्रायसे रचा हुआ शरीर । कार्मणशरीर--जीव 
ह्वारा बॉधे हुए कमो का समूह | 
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है । जीव जिस भावसे इन्द्रियगोचर हुए पदाथको देखता है ओर 
जानता है, उससे वह रंजित ( प्रभावित ) होता है ओर इसी 
कारण जीवके साथ कमका बंध होता है। ऐसा जेन शाख्रका 
उपदेश है । यथायोग्य स्निग्धघता या रूक्षताके कारण जड़ भोतिक 
द्रव्योंका आपसमें बंध होता है ओर रागादिके कारण आत्माका 
बंध होता है। इन दोनोंके अन्योन्य अवगाहमें पुद्गल और 
जीव दोनों हेतुभूत हैं | जीब स्वयं पार्मार्थिक दृष्टिसे मूत्त नहीं है, 
परन्तु अनादिकालसे कम-बदूध होनेके कारण मूत्त बना हुआ है। 
यही कारण है कि वह मूत्त कर्मोको अपने साथ बाँधता हे और 
स्वयं उनके साथ बँबता है। इन कर्मोके फल्लस्वरूप जड़ बिषयोंको 
जड़ इन्द्रियों द्वारा जीव भोगता है । ( प॑० १३२-४ ) 

आत्मा प्रदेशयुक्त है । आत्माके प्रदेशोंमें पुदुगलकाय यथा- 
योग्य प्रवेश करता हे, बदूध होता है, स्थिर रहता है ओर फल 
देनेके पश्चात्‌ अलग हो जाता है । जीव जब रागयुक्त होता है तब 
कर्मोका बंध करता है, जब रागरहित होता है तब मुक्त होता है । 
संक्षेपमें यही जीवके बंधका स्वरूप है। जीवके अशुद्ध परिणाम- 
से बंध होता है। वह परिणाम राग, द्वेष और मोहसे युक्त होता 
है। इनमें मोह ओर द्वेष अशुभ हैं; राग शुभ और अशुभ दोनों 
प्रकारका होता है। परके प्रति शुभ परिणाम होनेसे पुण्यका बंध 
होता है ओर अशुभ परिणाससे पाप बँवता है । पर-पदाथथके प्रति 
शुभ या अशुभ--किसी प्रकारका परिणाम न होना दुःखके ज्ञयका 
कारण हे । ( प्र० २, ७४-४७ ) 


ध्ट कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 

जीवका उदय अवस्थाको श्राप्त ( अथोत्‌ फल्लोन्मुख हुए ) 

कतृत कमको भोगते समय जीवमें जो परिणाम होता है, 
उसका क॒त्ता जीव ही है। उदयभाव, उपशमभाव, क्षयभाव या 
क्योपशमभाव&, कममके बिना जीवमें नहीं हो सकते । यह चारों भाव 
कमकृत है। यहॉपर शंका हो सकती है कि यह भाव अगर 
कमक्ृत हैं तो इनका कर्त्ता जीव केसे कहा जा सकता है ? इस- 
लिए जीव पारिणामिक&#भावके सिवा ओर किसी भी भावका कर्ता 
नहीं है; ऐसा कहना चाहिए। इस शंकाका समाधान यह है कि 
जीवके भावोंकी उत्पत्ति में कम निमित्त कारण हैं और कर्मके 
परिणामकी उत्पत्ति में जीवके भाव निमित्त कारण हैं। अलबत्ता, 
जीवके भाव, कम-परिणाममें उपादान कारण नहीं हैं और न कर्म 
परिणाम जीवक भावोंमें ही उपादान कारण है। आत्माका जो 

परिणाम है, बह तो स्वयं आत्मा ही हे। परिणामकी यह क्रिया 

#उदय यह एक प्रकारकी आत्मा की कलुषता है, जो कर्मके फलालु- 
भवन से उत्पन्न होता। उपशम सत्तागत कममके उदयमें न आनेसे होनेवाली 
आत्माकी शुद्धि है । कर्मके आत्यन्तिक क्षय होनेसे प्रकट होनेवाली आत्मा- 
की विशुद्धि क्षयभाव कही जाती है । क्षयोपशम यह भी एक प्रकार की 
आत्मशुद्धि है, जो स्वंधाति स्पद्धकोंके उदयभावी क्षय तथा आगे उदस्पें 
आनेवाले स्पद्धंकोके सदवस्था रूप उपशम और देशघाती स्पर्धकोंके 
उदयसे होती है । 
किसी द्रव्यक्षा अपने स्रस्वरूपमें परिणमन करना पारिणामिक भाव 

कइक्षाता है । 
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जीवमयी ही है । जीवने ही बह क्रिया की है, अतः बह जीवका ही 
कम है । परन्तु जो द्रव्यकम*, जीवके साथ चिपटता है, उसका 
उपादान कारण जीव नहीं हे। जैसे अपन परिशमनका कर्ता 
आत्मा अपने भावोंका कत्तों है, उसी प्रकार कर्म भी अपने 
स्वभावसे ही अपने परिणमनका कर्ता हे । ॥ 

यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि अगर कर्म अपने परिण- 
मनका कत्ता है ओर जीव अपने परिणमनका कर्ता है तो यह कैसे 
कहा जा सकता है कि जीव कर्म बाँथता है या कर्मका फल भोगता 
है ! इस प्रश्कका समाधान इस प्रकार है :-- 

यह सम्पूर्ण लोक, सबत्र सूक्ष्म, स्थूल इस श्रकार अनंतविध 
जड-कर्मद्रव्योंसे खचाखच भरा हुआ हे। जिस समय जीव 
अपना अशुद्ध विभाव-परिणमन करता है, उस समय, वहाँ 
एक ही ज्षेत्रमें विद्यमान कमद्रव्य, जीवके साथ बँधकर ज्ञानावरण 
आदि आठ कर्मकि रूपमें परिणत हो जाते हैं । इस प्रकार कर्म 
अपने ( ज्ञानावरण आदि ) परिणामोंका कर्ता है सही, मगर 
जीवके भावोंसे संयुक्त होकर ही । तात्पय यह हुआ कि जैसे ही 
जीवमें भाव-परिणमन होता है कि जड़ कमममें भी उसका अपता 
परिणमन हो जाता है, इसी अकार कर्ममें अपना परिणमन 
होनेके साथ ही जीवके भावोंमें भी परिणमन होता है। इस तरह 
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भ्करम दो प्रकार के हें--जीवके जिन रशागादिरूप भावोंसे द्रव्यकर्मका 
बन्धन होता है, वे भाव भावकर्म तथा बननेवाला पदूगलद्र॒व्य द्रव्यकर्म 
कहलाता है । 


६० कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 


जीब अपने भावों द्वारा कमे-परिणमनका भोक्‍्ता है । (पं०५३-६६) 
जीव परिणमनशील है। अतएव शुभ, अशुभ या शुद्ध-- 
जिस किसी भावके रूपमें वह परिणमन करता है, वैसा ही वह 
हो जाता है। यदि आत्मा स्वभावसे अपरिणामी होता तो यह 
संसार ही न होता । कोई भी द्रव्य, परिणाम-रहित नहीं है और न 
कोड परिणाम द्रव्यरहित है. पदार्थका अस्तित्व ही द्रव्य, गुण 
ओर परिणाममय है । आत्मा जब शुद्ध भावके रूपमें परिणत 
होता है, तब निवाणका सुख प्राप्त करता है, जब शुभभाव-रूपमें 
परिणत होता है, तब स्वर्गका सुख प्राप्त करता है और जब 
अशुभभाव-रूपमें परिणत होता है तब हीन मनुष्य, नारकी या पशु 
आदि बनकर सहस्रों दुःखोंसे पीड़ित होता हुआ चिरकाल तक 
संसारमें भ्रमण करता रहता है । ( प्र« १, ८-१२ ) 
जीवके. जो आत्मा देव, साधु और गुरुकी पूजामें तथा 
शुभभाव दान, उत्तम शील और उपवास आदिमें अनुराग 
रखता है, वह शुभ भावोंवाला गिना जाता है। जिस जीवका 
राग शुभ है, जिसका भाव अनुकम्पायुक्त है, तथा जिसके चिक्तमें 
कलुषता नहीं है, वह जीव पुण्यशाली है-। अहेन्तों, सिद्धों और 
साधुओंमें भक्ति, धममें प्रवृत्ति तथा गुरुओंका अनुसरण --यह 
सब शुभ राग कहलाता है । भूखे, प्यासे और दुखीकों देखकर 
स्वयं दुःखका अनुभव करना और दयापू्वंक उसकी सहायता 
करना अनुकम्पा है। क्रोध, मान, साया या लोभ चित्तको अमिभूत 
करके जीवको छुब्ध कर डालते हैं, यह कलुषता हे। शुभ भाव- 
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बाला जीव पशु, मनुष्य या देव होकर नियत समय तक इन्द्रिय* 
जन्य सुख प्राप्त करता है । ( पं १३५-८ ) 
जीवके. जे मनुष्य विषय-कषायोंमें हृबा रहता है, जो 

अशुभभाव कुशाब्रों, दुष्ट विचारों ओर दुद्र गोष्ठीवाला है, जो 
उप्र और उन्समागंगामी है, उसका चेतनाव्यापार अशुभ है। (०२, 
६६ ) प्रमादबहुल प्रवृत्ति, कल्लुबता, विषय-लोलुपता, दूसरोंको 
परिताप पहुँचाना, दूसरेकी निन्दा करना, यह सब पापकमके द्वार 
हैं। आहार, मय, मैथुन, परिग्रह--यह चार संज्ञाएँ, क्ष्ण, नील 
ओर कापोत--यह तीन ल्ेश्याएँ', इन्द्रियवशता, आतत्तध्यान' 
ओर रोद्रध्यान, दूषित भावोंमें ज्ञानका प्रयोग करना और मोह-+- 
यह सब पापकमंके द्वार हैं । ( पं० १३८६-४० ) 

वास्तविक दृष्टिसे देखा जय तो शुभ और अशुभ भावोंके 
.. १--कषायसे अनुरंजित मन, वचन और कायकी प्रवृत्ति लेश्या 
कंहलाती है | लेश्याएँ छह हैं--तीन शुभ और तीन अशुभ । हिंसा 
आदि उत्कट पापोंमें प्रव्गत्ति करनेवाला, अजितेन्द्रिय पुरुष कृष्ण लेश्या- 
वाला कहलाता है। ईर्षा, तपका अभाव, विषयलंपटता, अविद्या और 
मायावाला, इन्द्रियसुखका अभिलाषी पुरुष नील लेश्यावाला कहलाता है । 
बक्र भाषण करनेवाला, वक्र आचरण करनेवाला, शठ [एवं कपटी मनुप्य 
कापोत लेश्यावाला कहलाता है । यह तीन अशुभ लेश्थाएं हैं । 

२--अश्रिय वस्तुके वियोग ओर प्रिय वस्त॒ुके संयोगके लिए होनेवाली 
सतत चिन्ता आत्तेध्यान है। हिंसा, असत्य, चोरी और विषय-संरक्षणके लिए 
दोनेवाली सतत चिन्ता रौद्रध्यान है । 
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परिणामर्में अन्तर नहीं है। देवोंको भी स्वभावसिद्ध सुख नहीं है; 
यही कारण है कि वह देहवेदनासे पीड़ित होकर रम्य विषयमें 
रमण करते हैं। नश, नारक, पशु और देव-इन चारों गतियोंमें 
देह-जन्य दुःखका सदभाव है ही। सुखी सरीखे दिखाई देनेवाले 
देवेन्द्र ओर चक्रवर्ती, शुभ भावोंके फल-स्वरूप प्राप्त होनेवाले 
भोगोंमें आसक्त होकर देहादिकी वृद्धि करते हैं। शुभ भावोंके 
कारण प्राप्त हुए विविध पुण्योंसे देवयोनि तकके जीवॉकों विषय- 
तृष्णा उत्पन्न होती है | तत्पश्चात्‌ जागृत हुई तष्णासे दुखी ओर 
संतप्त होकर वह मरणपयेन्त विषयसुखोंकी इच्छा करते हैं. और 
उन्हें भोगते हैं। किन्तु इन्द्रियोंसे प्राप्त होनेवाला सुख, दुःखरूप ही 
है, क्योंकि वह पराधीन है, बाधायुक्त है, निरन्तर रहता नहीं है, 
बंधका कारण है तथा विषम ( हानिवृद्धियुक्त अथवा अतप्ति- 
जनक ) है। इस दृष्टिसे पाप और पुण्यके फलमें भेद नहीं है । 
ऐसा न मानकर जो पुण्यसे मिलनेवाले सुखोंको प्राप्त करनेकी 
इच्छा रखते हैं, वह मूढ़ मनुष्य इस घोर और अपार संसारमें 
भटकते फिरते हैं | ( प्र० १, 56-७७ ) 

जीवके. जो मनुष्य पर पदार्थो्में राग ओर हेषसे रहित होकर 

शुद्धभाव अपने शुद्ध भावोंमें स्थित होता है, वही देहजन्य 
दुःखोंकों दूर कर सकता है । पांपकर्मोको छोड़कर कोई शुभ-पुण्य- 
चरित्रमें भत्ते ही उद्यत हो, परन्तु जब तक वह मोह आदिका 
त्याग नहीं करता तब तक शुद्ध आव्माकी उपलब्धि नहीं हो 
सकती | अहन्त, आत्माका शुद्ध स्वरूप है। अतएव्‌ जो मनुष्य 


द्रन्यविचार है 


अहन्तको द्रव्य, गुण और पर्यायसे जानता है, वही आत्माकों भी 
जानता है और उसका मोह विलीन हो जाता है। आत्मासे भिन्‍न 
पदार्थमिं ज्ीवका जो मूढ़भाव ( विपरीत दृष्टि ) है, वढ़ी मोह 
कहलाता है। मोहयुक्त जीव अम्य पदार्थोमें राग या द्वेष करके 
चुब्ध होता है ओर कमबंधन करता है। इसके विपरीत, जो जीव 
मोहरहिस होकर, आत्माके वास्तविक तत्त्वको समभकर, राग-देष- 
का व्याग करता है, उसे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती है। समस्त 
अहन्त इसी मार्गसे कर्मोका क्षय करके, तथा अम्य जीवोंको इसी 
सार्गका उपदेश देकर मुक्त हुए हैं। उन महापुरुषोंकों नमस्कार हो ! 
(प्र० १, ७ट-८२ ) 

में अशुभ उपयोगसे दूर रहकर तथा शुभोपयोगवान्‌ भी न 
बनकर, अन्य द्रब्योंमें मध्यस्थ रहता -हुआ, ज्ञानात्मक आत्माका 
ध्यान करता हूँ। में देह नहीं हूँ, मन नहीं हूँ, वाणी नहीं हूँ. तथा 
देह, मन ओर वाणीका कारणभूत पुद्गलद्रव्य नहीं हूँ । में कत्तो 
नहीं हूँ, कारयिता नहीं हूँ और करनेवालोंका अनुमन्‍्ता भी नहीं 
हूँ। दृह, मन और वाणी जड़-मोतिक द्रव्यात्मक हैं ओर भौतिक 
द्रव्य भी अन्ततः परमाणुओंका पिंड है। में जड़-भोतिक द्रव्य 
नहीं हूँ; इतना ही नहीं, पर मैंने उनके परमाणुओंको पिंडरूप भी 
नहीं किया है; अतः में देह नहीं हूँ और देहका कर्ता भी नहीं हूँ । 
( प्र० २, ६३-७० ) 

पृथ्वी आदि जितने भी स्थावर अथवा त्रस (जंगम ) काय 
हैं, बहु सब शुद्ध चेतन्य स्वभाववान्‌ जीवसे भिन्‍न हैं; और जीव 
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उन सबसे भिन्‍न हैं । जो जीव अपने मूल स्वभावकों न जानकर, 
जीव ओर जड़ द्रव्यकों अभिन्‍न मानता है, वह भोहपू्ंक "मैं 
शरीरादिक हूँ, यह शरीरादि मेरे हैं! इस प्रकारके अध्यवसाय 
करता है। इस प्रकारके अध्यवसायसे जीवको मोइका बंध होता 
है ओर मोह-बंधसे वह प्रणांसे भी बद्ध होता हे । इन कर्मोंका 
फल भोगता हुआ वह अन्य नवीन कर्मांस भी बद्ध होता है। 
मोह ओर द्वेषके कारण जीव जब अपने या अन्यके प्राणांको पीड़ा 
पहुँचाता दे, तब ज्ञानावरणीय आदि कर्मोसे बदूध होता है । कर्म- 
मलीन आप्मा जहाँ तक दृहादि विषयोंमें ममता नहीं व्यागता तब 
तक पु]नःपुनः नवीन-नवीन प्राणांकों धारण किया करता है, 
परन्तु जो जीव इन्द्रियों, क्रोधादि विकारों तथा असंयम आदिको 
जीतकर अपने शुद्ध चेतन्य-स्वरूपका ध्यान करता है, वह कर्मोसे 
बदूध नहीं होता। फिर प्राण ' उसका अनुसरण केसे कर सकते हैं ? 
( प० २, ४३-८६ ) ॥॒ 
शात्रज्ञानका जो श्रमण ममता नहीं तजता, साथ ही देह आदि 
सार पर-पदार्थोर्मे अहंता-ममताकों भूल नहीं जाता, वह 
उन्‍्मार्गपर चलता है । परन्तु में परका नहीं हूँ ओर पराये, मेरे 
नहीं हैं, में अद्वितीय ज्ञान स्वरूप हूँ, जो ऐसा ध्यान करता है बह 
१--३र्द्रिय आंदि प्राण आत्माके स्वरूपभूत नहीं हैं, किन्तु “सशरीर 
अवस्थामें ये जीव के अवश्य होते हैं । इसीलिए अन्य दशनोमें भी प्राण- 
को जीवका चिन्ह कहा है । “प्राणापाननिमेषोन्मेषजीवनमनोगतीद्विया- 
न्तविंकार: सुखदुःखेच्छाह्षप्रयत्नाश्ात्मनो लिज्ञनि” ( बैं० सू० ३, २, ४ ) 
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अंध्मरूप बन जाता है। में अपने आ्माको शुद्ध, ध्रुव, ज्ञान- 
स्रूप, दर्शनस्वरूफ, अतीन्द्रिय, महापुरुषाथरूप, अचल ओर 
झनालंब मानता हूँ । देह, अभय द्रध्य, सुख-हुःख, शब्रु-मित्र 
स्थायी नहीं रहते, केवल अपना ज्ञान-दर्शन-स्वरूप आएण्मा ही 
भव है। ऐसा जानकर, जो गृहस्थ या मुनि विशुद्ध-चित्त होकर 
परमात्माका ध्यान करता है, वह दुष्ट मोह-अंथिको छिन्‍्न-मिन्‍्न 
कर डालता है। श्रमण होकरके भी जो मोहकी ग्रंथि छेदकर, 
राग-हषसे किनारा काटकर, सुख-दुःखमें सम-बुद्धिवाला होता 
है, वही अक्षय सुम्ब पाता हे। मोह-मल हटाकर, विषयोंसे विरत 
होकर, मनका निरोध करके, जो अपने चेतन्य-स्वरूपमें समवस्थित 
होता है, वही शुद्ध आत्माका ध्यान कर सकता है ।( प्र० ९, €०, 
१०६ ) जिम्हें पदार्थोका सम्यम्ज्ञान प्राप्त हो गया है, जिन्होंने 
अन्तरंग ओर बहिरंग परिग्रह तज दिया है, जिनमें विषयोंके प्रति 
आसक्ति नहीं है, वह शुद्घधभाववाला कहलाता है । जो शुद्ध है, 
वही सच्चा श्रमण है । उसीको दर्शन प्राप्त है, उसीको ज्ञानप्राप् 
है, उमीको निवाण है और वही सिद्ध है। उसे नमस्कार हो। 
चाहे गृहस्थ हो, चाहे मुनि जो इस उपदेशको समझता है, वह 
शीघ्र ही प्रबचनसार' अथात्‌ आगमका रहस्य प्राप्त कर लेता है। 
( प्र० २, ७४-४ ) ञ 

पारमाथिक सुख शुद्ध भाषोंके रूपमें परिणत हुए आत्माको 
सर्वोत्कृष्ट, आत्मासे ही उत्पन्न होनेवाला, इन्द्रियोंके विपयोंसे 


अतीत, उपमारहित, अनंत और निरवन्छिन्न परम सुख प्राप्त 
4 के 
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होता है। जो भुनि जीवादि नवपदार्थों एवं उनका निरूपण करने: 
. बाले शाश्रवचनोंकों भल्ी भाँति जञानता' है, संयम* ओर तप से 
युक्त होता है, जो राग-रहित है, तथा सुख-दुःखमें समभाव धारण 
करता है, वह शुद्ध भाववाला कहलाता है। ( प्र० १, १३-४ ) 
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(४) आत्माका शुद्ध स्वरूप 

सयंभू ज्ञान और दर्शनकों रोकने बाले ( ज्ञानावरण तथा 
दशनावरण ), वीय आदिके प्रकट होनेमें विन्न करने वाले . 
( अन्तराय ), और दर्शन तथा चारित्रमें रुकायट डालने याले 
( मोहनीय ) कर्म-हूपी रजसे रहित और दूसरोंकी सहायताके 
विना--स्वयं ही शुद्ध भावोंसे विशुद्ध बना हुआ आत्मा ज्ञेय- 
भूत पदार्थोका पार पाता है। इस प्रकार अपनी ही बदौलत 
अपने मूलस्वभावको प्राप्त, सवज्ञ तथा तीनों लोकोंके अधिपतियों 
द्वारा पूजित आत्मा ही स्वयंभू” कहलाता हे। आत्माके शुद्ध 
स्वमावकी यह उपलब्धि अविनाशशीलहे ओर उसकी अशुद्धता का 
विनाश अन्तिम है वह फिर कभी इत्पन्न नहीं हो सकती। आत्माकी 
सिद्धअवस्था किसी अन्य कारणासे उत्पन्न नहीं होती, अतएवं वह 
१. जानकर श्रद्धाके साथ तदनुसार आचरण करता है'।-टीका । 
२ इच्द्रिय और मनकी अमिलाषासे तथा छः प्रकारके जीवोंकी हिंसासे 

निवृत्त होकर अपने स्वरूपमें स्थित होना संयम है ।-टीका । 
३ बाह्य एवं आम्तरिक तपोबलके कारण काम-क्रोध आदि शात्र द्वारा 

अखगणिडत प्रतापवाले शु ढ्व आत्मामें विराजमान होना तप है [-टीका । 


हत्माकी शुद्ध स्वरूप हट 


किसीका कार्य नहीं है; साथ ही यह किसीको उत्पन्न नहीं 
करती, अतएब किसीका कारण भी नहीं है । मुक्त जीव शांत 
है, फिर भी संसारावस्थाकी अपेक्षा उसका वच्छेद है; पूणताकी 
उत्पत्तिकी दृष्टिसे बह भव्य--मुक्त होने योग्य-हे, फिर भी 
अशुद्धन्अवस्थामें पुनः उत्पसिकी अपेक्षा घह अभव्य है; पर- 
स्वभावसे वह शून्य है, फिर भी स्व-स्वभावकी अपेक्षा बह पूर्ण 
है। विशुद्ध केवल ज्ञानकी अपेज्ञासे वह विज्ञानयुक्त है, किन्तु 
अशुद्ध इन्द्रियज्ञानादिकी अपेज्षासे विज्ञानरहित है । मुक्त- 
अवस्थामें जीव का अभाव नहीं होता। (पं० ३६-७ ) उसके 
स्वरूपका धात करने वाले घातिकर्म' नष्ट हो गये हैं। उसका 
अनन्त उत्तम बीय है। उसका तेज* परिपूर्ण है। वह इन्द्रिय 
( व्यापार ) रहित होकर आप ही ज्ञानरप ओर सुख-स्वरूप 
बना है | अब उसे देहगत सुख या दुःख नहीं हे, क्‍योंकि उसने 
अतीन्द्रियत्व ३) प्राप्त कर लिया है। 

सर्वेज़्ञा अपने आप ही ज्ञान-रूप परिशत हुए आत्माको 
समस्त द्रव्यों ओर उनके समस्त पयायोंका प्रत्यक्ष होने लगा है । 





अिनलफनत शनि नननन नाक. 


१ आठ कर्मों में ज्ञानावरण, दशनावरण, अनम्तराय और मोहनीय, यह 
चार घातिक्म कहलाते है, क्योंकि यह आत्माके गुणणोंका साक्षात्‌ 
घात करते हैं। 


२ ज्ञान और दर्शान रूप तेज ।-टीका । 
३ इच्द्रियादिसे अब आत्माकी ज्ञान आदि क्रियाएँ नहीं होतीं ।-टीका । 


रद कुदकुन्दावीयँके तीन रे 
झ्ात्माकों अवग्रहादि क्रिया-पूर्वकक ऋमिक ज्ञान नहीं होता । अथ 
उसके लिए कोई बस्तु परोक्ष नहीं है, क्योंकि वह स्वयं ज्ञान-सहप 
बन गया है। बह इन्द्रियातीत है-इन्द्रियोंदी मयोदा भी नहीं 
हे। वह सभी ओर से, सभी इन्द्रियोंके गुशोंसे समृद्ध बन 
गया है। इन्द्रियोंकी सहायता बिना ही, केवल आत्माके द्वारा 
आकाश आदि अमूत्ते द्रव्योंका तथा मूत्ते वरष्योंमें भी अतीन्द्रिय 
परमाणु आदि पदार्थोका और क्षेत्र एवं कालसे व्यवहित 
( अन्तरयुक्त ) वस्तुओं का, तथा अपना या अन्य द्रव्योंका-- 
समस्त पदार्थोंका उसे जो ज्ञान होता है, वह अमृत ओर अती- 
निद्रय होनेके कारण प्रत्यक्ष है। जब आस्मा अनादिकालीन बंधके 
कारण मूत्त (शरीरयुक्त ) होता है, तभी वह अपने ज्ञेय मू्ते 
पद्ार्थाकों अवग्रह, इहा आदिके ऋरमसे जानता है, अथवा नहीं 
४8 इच्द्रिय और मनसे उत्पन्न होने  बाल्ले  ज्ञानके चार भेद हैं। यह 
चार भेद ज्ञानके ऋमिक अवस्थामेदके सूचक हैं। घने अंधकारमें किसी 
बस्तुका स्पर्श होने पर “यह कुछ है” इस प्रकारका अब्यक्त प्राथमिक ज्ञान 
अवग्रहः कहलाता है। तत्पश्मात्‌ उस वस्तुका विशेषरूपमें निश्चय करनेके 
लिए जो विचारणा होती है, वह ईहा” है। जैसे--यह रस्सी है या साँप, 
इस तरहके संशयके अनस्तर “यह रस्सी होनी चाहिए, सॉँप होता तो 
फुंकारता ।' ईहा द्वारा ज्ञात वस्तुमें विशेषका निश्चय हो जाना अवाय! है। 
अवाय ज्ञान जब अत्यन्त दृढ़ अवस्थाको प्राप्त होता है, और जिसके कारण 
वस्तुका चित्र हृदयमें अंकित हो जाता है और कालान्तरमें उस वस्तुका 
स्मरण किया जा सकता है, ऐसा संस्कारपिशेप 'धारणा' ज्ञान कहलाता है । 





आत्माका शुद्ध स्वरूप हु 


भी जानता । ( प्र० १, ५३-८ ) 
सर्बगतता आत्मा ज्ञानके बराबर है, ज्ञान शेयके बराबर है 
ओर ज्ञेय लोक तथा अलोक-सभी हैं, अतण्व ज्ञान-स्वरूप आत्मा 
सर्वंगत व्यापक-कहलातवा है। आत्मा अगर ज्ञानके बराबर न हो 
तो या तो उससे बड़ा हागा या छोटा होगा । अगर आत्मा ज्ञानसे 
छोटा है तो आत्मासे बाहरका ज्ञान अचेतन ठहरेगा ओर ऐसी 
अवस्थामें वह जान कैसे सकेगा ? अगर आत्मा ज्ञानसे बड़ा हे 
हो ज्ञानसे बाहर का आत्मा, ज्ञानहीन होनेके कारण किस प्रकार 
ज्ञान सकता है ? अतएव ज्ञानसय होनेके कारण केबलज्ञानी 
जिनबर सबगत हैं, यही कहना डचित है। जगत्‌के समस्त पदाथ 
आत्मज्ञानके विषय होनेके कारण तद॒गत हैं | ज्ञान' आत्मा ही है, 
आत्माके बिना ज्ञान रह ही कहाँ सकता है ? इसलिए ज्ञान 
आत्मा है, किन्तु आत्मा ज्ञान भो है ओर अन्य ( सुखाद ) भी 
' है। ( प्र० १, २१-७ ) | 
. आत्मा ज्ञान-स्वभाव हे ओर पदाथ उसके ज्ञेय हैं। फिर भी 
जैसे चक्ु ओर रूप एक-दूसरेमें प्रवेश नहीं करते, बेसे ही ज्ञान 
ओर शोय अ्रन्योन्यमें प्रडेश नहीं करते । जैसे चन्तु रुपोंमें प्रवेश 
नहीं करता, उसी प्रकार ज्ञानी ज्ञयोंमें प्रवेश नहीं करता ओर न 
ज्ञेयोंसे आशबरिष्ट होता है, लेकिन सम्पूण जगतकों बह भलीभाँति 
जानता है ओर देखता है । लोकमें जैसे दूधमें डूबा हुआ इन्द्रनील 
रज्ञ अपने प्रकाशसे दूधरो व्याप्त कर देता है, उसी श्रकार ज्ञान 
पदार्धोकीं व्याप्त कर देता है। अगर पदाथ ज्ञानमें न होते तो 


(७० कुन्दकुन्दाचार्यक्रे तीन रल 


ज्ञान सबंगत न कहलाता; मगर जब कि ज्ञान सर्ब गततो है 
पदार्थ ज्ञानमें स्थित नहीं हैं, यह कैसे कहा जा सकता है ? केवली 
भगवान्‌ ज्ञेय पदार्थोको न प्रहण करते हैं, न त्यागते हैं और न 
उन पदार्थोक रूपमें परिणत ही होत हैं। फिर भी वह सभी कुछ, 
निरवशेप, जानते हैं । ( प्र० १, २८-३२ ) 

ज्ञायकता जो जानता है वही ज्ञान है। भिन्न ज्ञानके द्वारा आत्मा 
ज्ञायक नहीं होता । इसलिए आत्मा ही ज्ञान है । आत्मा ज्ञानरूपमें 
परिणत होता है ओर समस्त पदार्थ उस ज्ञानमें स्थित होते हैं । 
ज्ञेय द्रव्य अतीत, अनागत और वर्त्त॑मानके भेदसे तीन प्रकारका 
हे और इसमें आत्मा तथा अन्य पाँच द्रव्योंका समावेश हो जाता 
है! । इन सब द्रव्योंके विद्यमान और अविद्यमान पर्याय, अपने- 
अपने विशेषों सहित केवलज्ञानमें ऐसे प्रतिबिम्बित होते हैं, जैसे 
वत्तेमानकालीन हों । जो पयोय अभीतक उत्पन्न नहीं हुए हैं और 
जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गये हैं, वह सब अविद्यमान पर्याय 
कहलाते हैं ओर केवलज्ञान उन सबको प्रत्यन्ष जानता है। अगर 
अतीत और अनांगत पयोयोंको केवलज्ञान न जानता होता तो 
कोन उसे दिव्य ज्ञान कहता ? जो जीव इन्द्रियगोचर पदार्थोंको 
अवग्नह, ईंहा आदि ऋ्रमपूवक जानते हैं, उनके लिए परोक्ष बस्तु- 
को जानना अशकक्‍्य होता है। अतीन्दिय ज्ञान तो सभी पर्योयों- 
9 * जैसे दीपक अपने आपको और अन्य पदार्थों « दोपक अपने आपको और अन्य पदार्थो' को प्रकाशित कर्ता है, 

उसी प्रकार आत्मा सत्र और पर दोनोंको जानता है, इसलिए 

झत्माका भी ज्ञेयों में समावेश होता. है । 


आत्माका शुद्ध स्वरूप ७१ 


को जानता है; चाहे वह प्रदेशसहित हो या प्रदेशरहित हो, मत 
हो या अमूत हो, अतीत हो या अनागत हो । 

जो तीनों लोकों ओर तीनों कालोंके सब पदार्थोको एक साथ 
नहीं जान सकता, वह समस्त अनन्त पद्मोयोंसहित एक द्रव्यको 
भी नहीं जान सकता । ओर जो अनन्त पर्योयोंसहित एक द्रव्य- 
को भी नहीं जान सकता वह अनन्त द्रव्योंकी एक साथ क्‍या 
जानेगा ! ज्ञानीका ज्ञान अगर विभिन्न पदार्थोका, अवलंबन 
करके ऋमपूबक उत्पन्न होता है तो उसका ज्ञान नित्य भी नहीं 
कहा जा सकता, ज्ञायिक भी नहीं कहा जा सकता और स्वेगत 
भी नहीं कहा जा सकता। एक साथ त्रिकालबर्त्ती समस्त पदार्थोको 
जानने वाले इस ज्ञानके माहात्म्यकों तो देखो | ( प्र० ९,४७-४१ ) 

बंधरहितता केवलज्ञानी समस्त पदार्थाको जानता है, लेकिन 
डन पदाथके निमित्तसे उसमें रागादि भाव उत्पन्न नहीं होता । 
बहू उन पदार्थोको न अहण करता है, न तद्रप परिणत ही होता 
है । इंस कारण उसे किसी प्रकारका बंधन नहीं होता । कम तो 
अपना फल देते ही हैं, मगर उन फलोंमें जो मोहित होता है, या 
राग-हंब करता है, वह बंधनको प्राप्त होता हे । जैसे ख़ियोंमें 
मायाचार अवश्य होता है, उसी प्रकार उन अहनन्‍्तोंको कमके उदय- 
कालमें स्थान, आसन, विहार, धर्मोपदेश आदि अवश्य होते हैं। 
परन्तु उनक्की वह सब क्रियाएँ कर्मके परिशाम-स्वरूप (ओदूयिकी) 
 हैं। मोह आदिका अभाव होनेके कारण छत्त क्रियाओंसे कर्मोंका 
ज्षयमात्र होता है, नवीन बंधन नहीं होता | ( प्र० १, ५९, ४२-६ ) 


७२ कुन्दकुन्दाचायके तीन रल 


पारमार्थिक ज्ञानकी भाँति सुख भी दो प्रकारका है। अती- 

सुखरूपता न्द्रिय-अमूर्त ओर पऐन्द्रिय-मूर्त । इन्द्रियादिकी 
सहायताके बिता स्वयं उत्पन्न हुआ, सम्पूर्ण, अनन्त पदार्थों 
व्याप्त, विमल तथा अवग्नरह आदिके ऋमसे रहित जो ज्ञान है 
वही एकान्त सुख है। केवलज्ञान ही सच्चा सुख है। सम्पूर् 
घातिकर्म॑ क्षीण हो जानेसे केवलज्ञानीकों किसी प्रकारका 
खद नहा , होता। स्वाभाविक ज्ञान-दशनका थात करनेवाला 
उनका सब अनिष्ट निवृत्त हो गया है और सब पदार्थेक्रे पार 
पहुँचा हुआ ज्ञान और लोक तथा अलोकमें विस्तार प्राप्त दर्शन 
रूप इ४ उन्हें प्राप्त हो गया है। उनका सुख सब सुखोंमें परम है । 
ऐसा मानने वाला ही भव्य ( मोक्षका अधिकारी ) है । जो ऐसा 
नहीं मानता वह अभव्य है । ( प्र० १, ५६-६२ ) 

मनुष्यों, अघछुरों ओर देवोंके अधिपति इन्द्रियोंकी सहज 
पीड़ासे पीड़ित होकर, उस पीड़ाका सहन न कर सकनेके कारण 
रम्य विषयोंमें रमण करते हैं। जिसे विपयोंमें रति है, उसके लिए 
दुःख स्वाभाविक ही समको। ऐसा न होता तो विपयोंके लिए 
उसकी अ्रवृत्ति ही संभवत नहीं थी।- वदहाँपर भी स्वभावतः भिन्न- 
भिन्न इन्द्रियों द्वारा भोग्य इष्ट विषयोंको पाकर सुखरूपमें परिणत 
होनेवाला आत्मा स्यं हीं सुखका कारण है; देह सुखका 
कारण नहीं है । यह निश्चित समझो कि देह इस लोकमें या स्वर्गमें 
आधकों किसी अकारका सुख नहीं दे सकता। जीव विभिन्न 
विषयोंके अधीन होकर, श्राप ही खर्थ सुख या हुःखरुप्रमें 


आत्मोका शुद्ध सर्प... ७३ 


; 


परिणत होता है। इस प्रकार जब आत्मा ही स्वयं सुखरूप है तो 
फिर विषयों का क्या प्रयोजन है ? जिसे अंधकारका नाश करने 
वाली दृष्टि ही प्राप्त हो गई है, उसे दीपककी क्या आवश्यकता 
है ? जैसे आकाशमें आदित्य देव स्वयं ही तेजरूप ओर उष्ण हे, 
उसी प्रकार मुक्त आत्मा ( सिद्ध देव ) स्वयं ही ज्ञानमय ओर 
सुखस्वरूप है । ( प्र० ९, (३-८ ) 
कर्मोकी मलिनतासे मुक्त, पूर्ण दर्शन और पूर्ण ज्ञानसे युक्त वह 
जीव, आयु पूर्ण होनेपर लोकके अग्रभागपर पहुँचकर इन्द्रियातीत, 
अनंत, बाघारहित ओर आत्मिक सुख प्राप्त करता है । (पं० २८) 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेश-इन चार प्रकारके बंधोंसे+ 

पूर्णरूपेण मुक्त जीब ऊध्वे गमन करता है। अन्य सब जीव पूव, 
' पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊपर ओर नीचे, इन छः दिशाश्रोमें 
( से किसी भी दि्शामें ) जाते हैं । ( पं" ७१-३ ) 

। नस ुंकल---- 

समग्र उनमें चार अंशोंका निर्माण होता है। कर्म-परमाणश्रो्म ज्ञानको 
आवरण करनेका या दश्शानकों रोकनेका या अन्य किसी गकारका 
स्रभाव उत्पन्त हो जाना प्रकृतिबंध है । अमुक समय तक उस स्वभावके 
बने रहने की कांलमर्यादा स्थितिबंध है। स्भाव उत्पन्न होनेके साथ ही 
कर्म-परमाणुओंमें तीव्र या मंद फल देनेकी शक्ति भी उत्पन्न द्ोती है, 
वह शक्ति अवुभागबंध” कहलाती है । स्वभावके अनुसार उन परमाशुओं 
का अमुक-्रमुझ परिमाणमें बँद जाना प्रदेशबंध कहलाता है । 


७छ . कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


(५ ) साग 

दर्शन, मुमुज्षु पुरुषकों जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आखब, 
ज्ञान, चारित्र सँबर निजरा, बंध ओर मोक्ष--इन नो पदार्थोका 
ज्ञान होना आवश्यक है । ज्ञानियोंने इन नौ पदार्थोका स्वरूप जिस 
प्रकारका निरूपण किया है, उस स्वरूपपर श्रद्धा या रुचि होना 
सम्यक्त्व या सम्यग्द्शन कहलाता है। इन पदार्थोके सच्चे ज्ञानको 
सम्यसज्ञन कहते हैं और उस ज्ञानके प्रतापसे विषयोंके प्रति 
त्म्पटतासे रहित होकर समभाव-पू्वक प्रवृत्ति करना चारित्र-- 
सम्यक चारित्र हे। श्रद्धा ओर ज्ञानसे युक्त तथा राग-द्ेषसे रहित 
चारित्र ही मोक्षका माग है। मोक्षके अधिकारी एवं विवेकबुद्धिसे 

सम्पन्न पुरुष मोक्षमाग पाते हैं। ( प॑० १०६-८ ) 
आख़ब और आख्रव अथांतू द्वार; जिन पापक्रियाओंसे 
संवर आत्माकों कमबंधन होता है उन्हें आखब 
या कमबंधनका द्वार कहते हैं | संयम-सागमें प्रवृत्त होकर 
इन्द्रियोंका, कषायों 'का ओर संज्ञाओं "का निम्रह किया जाय, तो ही 
आत्मामें पापके प्रवेश करनेका द्वार बंद होता है--संवर होता है । 
जिसे किसी भी वैस्तुपर राग, ढ्वेष या मोह नहीं है ओर जिसके लिए 
सुख ओर ढुःख समान हैं, ऐसे मिक्ुको शुभ या अशुभ कर्मका बंध 
हों होता है। जिस विरत पुरुषकी मानसिक, बाचिक या कायिक 
$. क्रोध, मान, मौया और लोभ, यह चार वृत्तियां जीवके स्वभावक्ों 

मलिन करनेके कारण कषाय कहलाती हैं। 


२ आहार, भय, मैथुन ओर परिअह,-यह चार संज्ञाएँ हैं। 


भार्ग ७ 


प्रवृत्तिमें पापभाव या पुण्यभाव नहीं होता, उसे सदा संबर' है | 
उसे शुभ या अशुभ कमेका बंध नहीं होता | ( प॑ं० १४०-३ ) 
- निजरा संवर का आचरण करनेसे नवीन आने वाले कर्म 
रुक जाते. हैं; पर जब तक पुराने बँघे हुए कर्मकी हटाकर साफ 
नहीं कर दिया जाता, तबतक आत्मा-शुभ या अशुभ भाव प्राप्त 
करता ही रहता है ओर इन भावोंके कारण नवीन. कर्मोक्रा बंधन 
होता रहता है | उन बँधे हुए कर्मोको हटा देना--आत्मासे प्रथक 
कर देना निजरा है। जो मनुष्य संयम द्वारा आने वाले नवीन 
कर्मोको रोक देता है. ओर ध्यानयोगसे युक्त होऋर विविध प्रकारके 
तपोंका आचरण करता है, बह अवश्य ही अपने कर्मोंकी 
निजरा कर डालता है। जो आत्मार्थी पुरुष संयमयुक्त होकर, 
ज्ञानस्वरूप आत्माकों जानकर सदेव उसका ध्यान किया करता 
हे, वह निस्संदेह कमं-रज की निजरा करता है। जिसमें राग, द्वेष 
या मोह ओर मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति नहीं हे, उसीको शु भा- 
शुभ कर्मोंको दुग्ध कर देनेवाली ध्यानमय अप्ि प्राप्त होती है । 
योग अथोत्‌ सक्त, वचन ओर शरीरके व्यापारसे कर्म-रजका 
बंध होता है, योग मन-बचन-कायकी क्रियासे होता है। बंध 
आत्माके अशुद्ध भावोंसे होता है और भाव प्रिय एवं अग्रिय 
: पदार्थो्में रति, राग ओर मोहयुक्त होता है। आठ' प्रकारके 
कमरे बधका कारण सिथ्यात्व, असंयम, कषाय ओर योग है । 
१--(१) ज्ञानावरण--ज्ञानको आवृत करनेवाला, (२) दर्शनावरण-... 
दृशन को आवृत्त करनेवाला, ( ३) वेदनीय--सुख-दुःखका श्रनुभव 





७६ कन्दकन्दा चाय के तीन रत्न 


इनका भी कारण रागादि भाव हे। जिसमें रागादि भाव नहीं 
हे उसे बंध भी नहीं होता। रागादि कारणोंके अभावसे ज्ञानी 
पापजनक प्रवृत्ति नहीं करता, अतणव उसका कमबंध रुक जाता 
है । कमंके अभ्वसे जीव स्वज्ञ ओर सबंदर्शी होता है और 
इन्द्रियरहित, अव्याब॒घ ओर अनंत सुख पाता है। श्रद्धा और 
शानसे परिपूर्ण तथा अन्य द्वव्योंके संबंधसे रहित ध्यान शुद्ध 
स्॒भावी साधुके कमज्षयक्रा कारण होता है | ( पं १४४-४२ ) 

जो संयमयुक्त हे शोर जो सब कर्मोका क्षय करनेमें प्रवृत्त 
रहता है, उसके वेदनीय, नाम, गोत्र और आशुकमका क्षय होते 
ही, वह संसारको छोड़ देता है | इसोका नाम मोक्ष है। (पं०१४३) 

चारित्र चेतन्य स्वभादसे अभिन्न अप्रतिहत ज्ञान और 
अग्रतिहत दर्शन जीवका स्वभाव है । जीवका ( रागादिके 
अभावसे ) निश्चित-स्थिर-अस्तित्व ही निर्मल चारित्र है। जो 
जीव अपने वास्तविक स्वभावमें निश्चल हे, वह स्वसमयी ' है। 


व तमतके+++ कक भा >+क न +००/कन काल नमन "नल आक+-+ १... पकपनअपनीकनकीनला_ाफ नमन 


कराने वाला, (४) मोहनीय--दशन एवं चारित्र को मूढ़ करनेवाला, 
(५ ) आयु--आखयुष्य निश्चित करने वाला, ( & ) नामकम---गति 
आकृति आदि उत्पन्न करनेवाला ( ७ ) गोत्रकर्म-प्रशस्त या 
अप्रशस्त कुलमें जन्मका कारण, ( ८ ) अन्तराय -- दान, लाभ आदि 
विश्न डालनेवाला कमे । 

१ समय अर्थात्‌ , सिद्धान्त-शाख । स्वसमयी अर्थात्‌ अपने धर्मका 
अनुसरण करनेवाला जैन। जो समभाव-स्वभाव प्राप्त करता है बही 
जैन है, यहाँ ऐसा ग्राशय समझना: चाहिये । 


मरे ३ 


कित्तु ( अनादिकालीन मोहके कारण ) जो जीव पझनेक ( मंतिशात्ते 
आदि) गुणों और ( नर-नारक आदि ) पयोगोसे युक्त बनवा है, 
यह परसमयी है। जो जीव रब-स्वभाव ही का आचरण ऋण्ता है, 
बह कर्मबंधसे मुक्त होता है। जो जीव रागपूर्वक परद्रष्यमें 
शुभ या अशुभ भाव धारण करता है, यह स्वचरित्रसे भ्रष्ट होकर 
परचारित्री बनता है। जो स्वंसंगविनिर्म॑क्त और अनन्यमनस्क 
जीव अपना शुद्ध स्वभाव निश्चयपूवंक जानता और देखता है, 
वह स्व-चारित्रका आचरण करता है। जिस जीवकी परद्रव्योंमें 
उपादेय बुद्धि मिट गई है तथा जो दर्शन झोर ज्ञानसे अभिन्न 
झात्माका ही आचरण करता है, वह स्व-चरित्रका आचरण 
करता है। धर्मद्रव्य आदि पदार्थोर्मे श्रद्धा, सम्यक्त्व याँ दर्शन, 
अंगों और पूर्वर्तिं जिसका निरूपण किया गया है वह ज्ञान, 
और तपश्चवरण चारित्र है; यह व्यावहारिक रह्नत्रयात्मक मोक्ष 
माग है। किन्तु उल्लेखित तीनोंसे समाहित आत्मा जब स्व- 
स्वभावसे भिन्न और कुछ भी आचरण नहीं करता और स्वभाव- 
का त्याग नहीं करता, तब बह पारमाथिक दृष्ठटिसे सोक्षमार्गी 
कहलाता है। जो पुरुष अनन्यमय आठत्माको, आत्माद्वारा 
जानता और देखता है, निमश्वय ही वह ज्ञान, दर्शन ओर चारित्र- 
रूप बन जाता है। मुक्त जीव समस्त वग्तुओंकी जानता और 
देखता है, इस कारण उसे अनन्त सुख्यका भी अनुभव होता है।, 
अनंत ज्ञान और अनंत सुर्व, एक ही वस्तु हैं. ऐसा भव्य * जीव 
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१ भव्य्मविष्यमें मुक्ति पागे को योग्यता वाला । 


थे कुन्दकुन्दावाय के तीन रहें 


मानता है । अभव्य ऐसा नहीं मानता। साधुजन कहते हैं--+ 
दर्शन, ज्ञान ओर चारित्र मोज्ष के मार्ग हैं, अतएब इनका सेवन 
करना चाहिए ; परन्तु इन तीनोंसे तो बंध भी होता है ओर मोक्ष 
भी होता है। कतिपय सरागी ज्ञानियोंकी मान्यता है कि अहोत्‌ 
आदिकी भक्तिसे दुःखमोत्ञ होता हे, परन्तु इससे तो जीव 
परसमय-रत होता है । क्योंकि अहत्‌ , सिद्ध, चैत्य, शास््र, साधु- 
समूह ओर ज्ञान, इन सबकी भक्तिसे पुरुष पुण्यकर्मका बंध 
करता है, कर्मज्षय नहीं करता । जिसके हृदयमें परद्रव्यसंबंधी 
अगुमात्र भी राग विद्यमान है, वह अपने शुद्ध स््ररूपको नहीं 
जानता; फिर चाहे उसने सम्पूर्ण शास््रोंका पारायण ही क्यों न॑ 
कर लिया हो । आत्मध्यान बिना चित्तके भ्रमणका अवरोध होना 
संभव नहीं है। और जिसके चित्तश्रमणका अन्त नहीं हुआ, 
उसे शुभ-अशुभ करमंका बंध रुक नहीं सकता। अतणएव निवृत्ति 
( मोक्ष ) के अमिलाषीकों निःसंग और निर्मल होकर स्व॒॑रूप- 
सिद्ध आत्माका ध्यान करना चाहिए। तभी उसे निवाणकी प्राप्ति 
होगी। बाकी जैनसिद्धान्त या तीथकरमें श्रद्धावाले, श्रुतपर रुचि 
रखनेवाले तथा संयम तपसे युक्त मनुष्यके लिए भी निर्बाण दूर 
ही है। मोज्षकी कामना करनेवाला कहीं भी, किंचित्‌ मात्र भी 
राग न करे। ऐसा करनेबाला भव्य भवसागर तर जाता है । 
( प॑ं० ९६५५-७३ ) * 
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१ अभव्य-भव्यसे विपरीत । 


मार्ग. डी 
ः ( सत्र) 


तंन्‍्यास यह सब जानकर, अगर तुझे दुःखसे छुटकारा 
पानेकी अमिलाषा हो तो सिद्धोंको, जिनेश्वरोंको और अषमर्णों 
को पुन पुन प्रणाम कश्के श्रमणता स्वीकार कर। उसकी विधि 
इस प्रकार है; -गुरुजनोंसे तथा पत्नी और पुत्रसे उनके इच्छा- 
मुसार छुटकारा लेकर, बघुवर्गकी आश्ञा प्राप्त करके मुमुच्ु पुरुष 
आचायके समीप जाए। आचाये ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और 
वीर्यं--इन पाँच आचारोंसे सम्पन्न हों, गणके अधिपति हों, गुणाह्य 
हों, विशिष्ट कुल, रूप और वय (उम्र ) से युक्त हों ओर अन्य 
श्रमणोंक्ी इंष्ट हों। उनके समीप पहुँ चकर, उन्हें नमस्कार करके 
'मुझे स्वीकार कीजिए! ऐसा कहना चाहिए । तत्पश्चात्‌ जब आचाय 
अनुग्रह करें तो जेन साधु का वेष इस प्रकार धारण करना चाहिए:-- 

स्प्रथम में किसी का नहीं हूँ, दूसरा कोई मेरा नहीं है, 
इस संसारमें मेरा कोई नहीं हे! ऐसा निश्चय करके, जितेन्द्रिय 
होकर जन्मजात-द्गिम्बर-रूप धारण करना चाहिए ( अथात्‌ वस्त्र 
आ।दिका सवथा त्याग करना चाहिए )। केश ओर दाढ़ी वगैरह 
उखाड़ फेकना चाहिए। परिग्रह-रहित शुद्ध बन जाना चाहिए। 
हिंसादिसे रहित होना, शरीरका संस्कार त्याग देना, आसक्ति पूर्वक 
प्रवृत्ति न करता तथा शुभाशुभ भावोंका त्याग करके शुद्धभावसे 
युक्त तथा निविकल्प समाधिरूपयागसे युक्त बनना चाहिए । 

परपदाथक्नी अपेक्षा न रखनेवाला जैन साधुका यह वेष 
पुतरभंबका नाश करने वाला है! इस प्रकार परमगुरुके सन्निकट 


टैं० कुल्दकुन्दा।वायके तीन रहें 


झेन साधुक्ी दीज्षा लेकर, उन्हें नमस्कार करके, उनके भ्रीमुखसे 
ब्रतसहित आचार श्रवण करके, उसमें प्रयत्नशील रहतेवाला 
सा अ्मण कहलाता है। भ्रमण होते हुए भी ज्ञों भुनि जिनम- 
प्ररूपित तस्‍्वोंपर अद्भा नहीं रखता वह भ्रमण नहीं है ओर यह 
आत्माका शुद्ध स्वरूप भी नहीं पा सकता। जिसकी मोहहष्ठि 
नष्ट हो गई है, जो शाब्रकुशल है और जो वीतवराग-चरित्रमें 
उद्यमशीत् है, वह महात्मा 'धम' अथोत्‌ शुद्धात्म-स्वरूप बनता है । 
( प्र० ९, €१-२, प्र० ३, १-७ ) 
मूलगुण॒ पाँच महात्रत, पाँच '" समिति, पाँच इन्द्रियों का 
निरोध, केशलुख्चन, छः आवश्यक 'क्रियाएँ, वद्धरहितता, अस्नान, 
भूमिशय्या, दतौन न करना, खड़े-खड़े भोजन करना और दिनमें 
एक ही बार भोजन करना, इस अट्राइईस नियमोंको जिनवर ने 
१ हिंसासे बचनेके लिए यतना-सावधानी- पूर्वक प्रत्येक क्रिया करना 
समिति है। समिति” के पाँच भेद हें--- (१ ) चार द्वाथ आगेकी 
भूमि देखकर चलना हैर्यासमिति कहलाती है । (२) हित, मित, मधुर 
ओर सत्य भाषण करना भाषासमिति है। ( ३ ) निर्दाष आद्वार--जो 
मुनिके लिए न बनाया गया हो--ग्रहण करना एषणासमिति है । 
(४) संयमके उपकरण शास्त्र, कमणडलु आदि को देखभालकर रखना 
और उठाना आदाननिशक्षेषणसमिति है। (५) जीव-जन्तुरहित भूमि 
पर, देखभालकर मल-मूछ आदिका उत्सर्ग करना उत्सगंसमिति है । 
२ पंद आवश्यक क्रियाएँ इस प्रकार है :-(१) सामायिक--दुश्निन्तनका 
त्यागकर, आत्मचिन्तन करते हुए*चित्तकों समभावमें स्थापित करना ! 


मार्ग | 5९ 
श्रमणके मूलगुण कहा है। इसमें प्रमाद॑ करने वाले श्रमणंका 
भमणपद खरस्डित हो जाता है और उसे पुनः नई दीक्षा लेनी 
पड़ती *है | दीक्षा देने वाला गुरु प्रत्नज्यादायका कहलाता है; 
ओर संयमका एकदेशीय अथव/७& सर्वदेशीय छेद कस्के, फिर 
संयममें स्थापव करने वाला गुरु 'निर्यापक' कहलाता है। साब- 
धान रहकर प्रवृत्ति करने पर भी यदि किसी श्रमणके संयमका 
छेद हो जाये तो आलोचना करके, पुनः प्रवृत्ति प्रारंभ करना ही 
पयाप्त दे, किन्तु जानते-बूकते संयमका भंग किया हो तो जैनमार्गे- 
की व्यवहारक्रियामें चतुर श्रमणके समीप जाकर, उसके समक्ष 
अपना दोष प्रकाशित कर देना चाहिए और वह जैसा कह्दे, वैसा 
करना चाहिए। श्रमणको गुरुके संसर्गमें या अन्यत्र. कहीं, 
अपनी अश्रमशताका भंग न होने देना चाहिए तथा परद्रव्यमें 
इष्ठ-अनिष्ट संबंधोंका त्याग करते हुए बिहरना चाहिए, जो श्रमशा 
( २ ) चतुर्विशतिस्तव--चौबीस तीर्थकरोंका नामपूर्वक गुणकीत्तन करना । 
( ३ ) वंदन--बंदनाके योग्य धर्माचार्योंकों विधिपृवेक नमस्कार करना । 
(४) प्रतिक्रमण-- शुभ आचार त्याग कर अशुभ आचारमें प्रवृत्ति की 
दो तो उससे हटकर पुनः शुभमें विधिपूर्दक आना तथा कृत दोषोंकी 
स्वीकृतिपूर्वक क्षमायाचना करना । (५) कायोत्सग-- स्थान, मौन और ध्यान 
तथा श्वासोच्छवास आदिके सिवा अन्य समस्त शारीरिक प्रवृत्तियोंका 
( नियत समय तक ) त्याग कर देना। (६) प्रत्या्यान-प्रवृत्तिकी 
मर्यादा निश्चित कर ल्ञेता-चारित्र संबंधी कोई भी नियम प्रहण करना । 
%. मूलमें, 'छेदोपश्थापक होता है! । 

प्र 


८१ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रहे 


सदेव दशनपूयक, ज्ञानके अधीन होकर आचरण कश्ता है; अत 
गुण-युक्‍त ज्ञानस्वरूप आत्मामें नित्य लीन रहता है, साथ ही 
मूलगुणोंमें प्रय्नशील बना रहता है, उसकी श्रमणवा परिपूर्ण 
कहलाती है। अत्व, प्रयल्लशीक्ष मुनिको आहारमें या अनशममें, 
निवासस्थानमें या बिहारमें, देहमात्र परिग्रह या परिचित मुनिरमे-- 
किसी भी परपदाथमें अथवा विकथामें लीन नहीं होना चाहिए । 
( प्र० ३, ८-१४ » द 


अहिंसा. सोने, बेठने ओर चलने-फिरने आदिमें मुनिकी 


सावधानता रहित जो प्रवृत्ति है, वही उसकी हमेशा निरन्तर 
चलने वाली हिंसा है । क्योंकि “दूसरा जीव जीए या मरे' इस 
प्रकारकी लापरवाही रखने वालेकों हिंसाका पाप निश्चय ही 
लगता है । किन्तु जो मुनि समितियुक्त तथा यत्नशील हे, उसे 
हिंसामात्रसे बंध नहीं होता । सावधानीसे शवृत्ति न करनेवाल्ता 
श्रमण छहों जीवकायोंका बंध करने वाला गिना जाता है, किन्तु 
हमेशा प्रयल्लपूवक बत्तने वाला जलमें कमलकी तरह निलेंप 
रहता हे । ( प्र० ३,६-८ ) 

अपरियह मुनि की कायचेष्टा द्वारा जीवके मर जानेपर 
भी, जैसा कि पहले कहा गया है, मुनिको बंध होता है अथवा 
नहीं भी होता, मगर परिग्रहसे तो अवश्य हीं बंध दीता है, 
इसीलिए श्रमण स्वत्यागी होता है। जबतक मुनि निरपेक्ष भावसे 
सब परिग्रहका त्याग नहीं करता, उसकी चित्तशुद्धि नहीं हो 
सकती ; और जब तक चित्त अशुद्ध है तत्र तक कमेका क्षय हो 


भाग ३ 
ही कैसे सकता है ? परिमह करनेवालेमें आसक्ति, आरंभ या 
असंयमका होना अनिवाय है-। और जहाँ तक परद्रव्यमें 
यासक्ति है तहाँ तक मनुष्य आत्मसाधना किस प्रकार कर 
सकता हे ? कोई श्रमण किंचित्‌ परिग्रह (उपकरणरूप ) का 
सेवन करता भी हो, तो भी उसे काल ओर क्षेत्र देखकर इस प्रकार 
बत्तना चाहिए कि संयमका छोद न हो । उसका परिग्रह चाहे 
कितना ही अल्प क्‍यों न हो, मगर वह निषिद तो हगिज नहीं 
होना चाहिए । वह ऐसा नहीं होना चाहिए, जिसकी असंयमी 
लोग इच्छा करते हैं। साथ ही ममता, आरंभ ओर हिंसादिक 
उत्पन्न करने वाला नहीं होना चाहिए | मुमुचु पुरुषके लिए शरीर 
भी संग-रूप है। इस कारण जिनेश्वरों ने ( दातोत, स्नान आदि ) 
शारीरिक संस्कारोंके भी व्यागका उपदेश किया है। (प्र ०३,१८-२४) 

जैनमागमें मुमुक्ुके लिए निम्नलिखित साधनसामग्री विहित 
हे--जन्मजात-जैसा जन्मा वेसा-अपना (नम्न ) शरीर, 
गुरुवचन, बिनय और श्रुतका अध्ययन । जिसे न इस लोककी 
अपेक्षा हे न परलोककी आसक्ति हे, जिसका आहार-विहार 
प्रमाणपूवंक है, जो कषायरहित है, वही श्रंमण कहलाता है । 
जिसका आत्मा एषणासे रहित है, वह सदेव अनशन तप करने 
वाला है। भ्रमण इसी अनशनकी आकांक्षा रखते हैं । शुद्धात्म- 
स्वरूपकी उपलब्धिके लिए निर्दोष आहार ग्रहण करने वाले 
श्रमण निराहार ही हैं, ऐसा समझना चाहिए। श्रमणकों केवल 
देहका ही परिग्रद्द है, लेकिन देहमें भी उन्हें ममता नहीं है और 


टछ कुन्दकुन्दाचायके तीन रह 


अपनी शक्तिके अनुसार तपमें ही देहका प्रयोग करते है । श्रमण 
दिनमें एक ही बार आहार ग्रहण करते हैं, पेटको खाली रखते 
हुए आहार लेते हैं--भरपेट नहीं, भिक्तार्में जैसा मिलता है वेसा 
ही खाते हैं, दिनमें ही खाते हैं, रसकी अपेक्षा नहीं रखते, मद्य- 
मांसके पास नहीं फटकते | बालक हो, वृद्द हो, थका हुआ हो या 
रोगप्रस्त हो तो ऐसी अवस्थामें, अपनी शक्ति या अवस्थाके 
अनुसार ऐसी चयों रखनी चाहिए जिससे मूल गुणोंका उच्छेद 
न हो। जो श्रमण अपने आहार-विहारमें देश, काल, श्रम, शक्ति 
ओर शरीरकी स्थितिका सोच-विंचार करके बत्तता है, उसे कमसे 
कम बंध होता है । ( प्र० ३४ २७-३९ ) 

शास्त्रज्ञाग जो एकाग्र हो, वही श्रमण कहलाता है। एका- 
ग्रता वही प्राप्त कर सकता है, जिसे पदार्थोक्रा निश्चय हो गया 
हो । पदार्थोका निश्चय आगमसे होता है । अतएव आगमज्ञान प्राप्त 
करनेके लिए प्रयत्न करना अत्यन्त आवश्यक है। आगमः पढ़ने 
पर भी यदि तत्त्वाथमें श्रद्धा न हो तो मुक्ति नहीं मिल सकती.। 
इसी प्रकार, श्रद्धा होने पर भी अगर तदनुसार संयम (आचरण) 
न हुआ तो भी निर्वाणकी प्राप्ति नहीं हो सकती। लाखों या 
करोड़ों भवोंमें भी अज्ञानी जिन कर्मोका क्षय नहीं कर सकता, 
उन कर्मोको ज्ञानी श्रमण एक उच्छवासमात्रमें क्षय कर डालता 
हे। इसके अतिरिक्त जिसके अन्तःकरणमें देह आदिके प्रति 
अगामात्र भी आसक्ति है, वह समस्त आगमोंका पारगामी 
होने पर भी सिद्धिल्लाभ नहीं कर सकता » जो प्रॉच समितियों 


गाय ८५ 
ओर तीन गुप्रियोंसे सुरक्षित होता है, पाँचों इन्द्रियोंका निम्नह 
करता है, कषायोंपर विजय प्राप्त करता है और दर्शन तथा 
ज्ञानसे परिपूर्ण होता है, वह श्रमण, संयमी कहलाता है। उसके 
लिए शत्रु ओर बंघुबग, सुख ओर दुःख, प्रशंसा ओर निन्‍्दा, 
' मिद्रीका ढेला ओर सोना तथा जीवन ओर मरण, सब समान 
होते हैं। दशन, ज्ञान ओर चारित्र, इन तीनोंमें एक साथ प्रयह्न- 
शील रहने वाला ही एकाग्रता प्राप्त करता है ओर उसीका 
श्रमण|पन॒ परिपूर्ण होता है। परद्रव्यका संयोग होने पर जो 
अज्ञानी श्रमण मोह, राग या द्वष करता है, वह विविध कर्मोका 
बंधन करता है। परन्तु जो श्रमण अन्‍य द्र॒व्योंमें राग, हष या 
माह धारण नहीं करता, वह निश्चय हो विविध कर्माका ज्ञषय 
कर सकता है । ( प्र० ३, २२-४ ) 

सेवाभक्ति. जैनसिद्धान्तमें दो प्रकारके श्रमण बतलाये 
गये हें--कोई शुद्धभाववाला होता है, कोई शुभभाववषाला । 
इनमें जो शुद्धभाववाला है, वही कमबंधनसे रहित (अनाख्तरत ) 
है ; दूसरे सब कर्म-बंधनके अधीन हैं। अहन्‍त आदिकी भक्ति 
तथा शाब्नज्ञ आचाये आदिके प्रति वत्सलता-भाव रखनेबाला 
श्रमणा शुभभाववाला कहलाता है। जब तक अपनी सराग 
अवस्था है, तब तक संत पुरुषों को बन्दन-नमस्कार करना, उनके 
सामने आने पर खड़ा होना, उनका अनुसरण करना, इत्यादि 
प्रवृत्तियाँ श्रमणशके लिए ,निपिद्ध नहीं हैं । दर्शन और ज्ञानका 
उपदेश देना, शिष्योंको प्रहण करना, उनका पालन करना ओर 


८६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 


जिनेन्द्रकी पूजाका उपदेश देना--यह सराग अवरंथावाले मुनियों- 
की चया है। अन्य जीबोंको किसी प्रकारकी बाधा न पहुँचाते हुए 
चतुावंध अ्रसमणसंघकों सेवा करना भी सराग अवस्थावालेकी 
अद्धात्त ह। परन्तु इस अकारकी सेवा करनेके लिए अन्य जीव- 
वगको कष्ट पहुंचानेत्राला श्रमण नहीं रह सकता। ऐसा करना 
तो ग्रहस्थ श्रावकका घम्र है । गृहस्थवर्मकों पालते हुए या 
यतिधमका अनुष्ठान करते हुए जनोंकी निष्काम बुद्धिसे सेवादि 
करना चाहिए। ऐसा करते हुए थोड़ा-बहुत कर्मबंध हो तो भो 
हानि नहीं। रोगसे, क्षुधासे, तृथासे, या श्रमसे पीड़ित श्रमणकों 
देखकर साधुको उसकी यथाशक्ति सहायता करनी चाहिए। 
रोगी, गुरु था अपने से बड़े या छोटे श्रमणोंकी सेवाके लिए 
लोकिक मलुष्योंके साथ, शुभभावपूर्यक बोलने-चालनेका प्रसंग 
उपस्थित हो तो बोलने का भी निषेध नहीं है। यह सब शुभभाव- 
युक्त चयो श्रमण या गृहस्थके लिए कल्याणकर है, क्योंकि इससे 
क्रमशः सोकज्षरूप परमसाख्यकी प्राप्ति होती है। अलबत्ता, - शुभ 
कहलानेवाला राग भी पात्र-विशेपमें विपरीत फल देता है। 
समान बीज भी भूमिकी भिन्नताके कारणभिन्न रूपमें परिणत 
हो जाता है । 

ओर अल्पज्ञ द्वारा प्ररूपित ब्रत, नियम, अध्ययन, ध्यान 
ओर दानका आचरण करने वाला पुरुष भी मोज्ञ नहीं पाता, 
सिफ सुखरूप देव-मलुष्यभव पाता है। जिन्हें परमार्थंका ज्ञान नहीं 
दे, ओर जिनसें विषय-कषायकी अधिकता है, ऐसे ल्ोगोंकी 


माय ८७ 


दान-सेवाके फल-स्वरूप हलके मनुष्यभवकी प्राप्ति होती है । 
जिन विषय-कषायोंको शास्षमें पापरूप प्रकट किया गया हे, 
उनमें बंधा हुआ पुरुष मोक्ष किस प्रकार दिला सकता हे ? वही 
पुरुष मोक्षरूप सुमार्गका भागी हो सकता है, जो पापकर्मोंसे 
उपरत हो गया है, सब धर्मों समभाव रखता है ओर जो गुण- 
समूहका सेवन करता हे । अशुभ भावोंसे हटकर शुद्ध या शुभ 
भावमें प्रवृत्त पुरुष लोकको तार सकते है ; उनकी सेवा करने 
वाला अवश्य ही उत्तम स्थानका भागी होता है। (प्र०३,४४-६०) 

विनय उत्तम पात्र को देखकर खड़ा होना, वंदन करना, 
इत्यादि क्रियाएँ अवश्य करती चाहिए। क्योंकि अपनेसे अधिक 
गुणवानको आते देख खड़ा होना, उसका आदर करना, उसकी 
उपासना करना, उसका पोषण करना, उसे हाथ जोड़ना तथा 
उसे प्रणाम करना चाहिए, ऐसा जिन भगवानने कहा हे | शाख्र- 
ज्ञानमें निपुण तथा संयम, तप ओर ज्ञानसे परिपूण श्रमणोंका, 
दूसरे श्रमण खड़े होकर आदर कर, उनको उपासना करे ओर 
उन्हें नमन करें । अगर कोई श्रमण संयम, तप ओर ज्ञानसे युक्त 
है, परन्तु उसे जिन-प्ररूपित आत्मा आदि पदार्थोमें श्रद्धा नहीं है, 
तो बह भ्रमण कहलाने योग्य नहीं है । जो मुनि भगवानके उप* 
देशके अनुसार वरतने वाले श्रमणकों देखकर द्वघषवश होकर 
उसका अपवाद करता है ओर उसके प्रति पृर्वोक्त विनय आदि 
क्रियाओंका प्रयोग नहीं करता, उसका चारित्र नष्ट हो जाता है। 
अपनेमें गुण न होने पर भो, केवल श्रमण होने द्वी के कारण, 


ट्ट कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 


जो मुनि अपनेसे अधिक गुणवानस विनयकी आकांक्षा रखता 
हे, वह अनन्त संसारका भागी बनता है। इसी प्रकार श्रमणत्वके 
लिहाज़से अधिक गुण वाल मुनि, अगर होन गुणवालेके प्रति 
विनय आदि क्रियाओंका आचरण करता है, तो वह अखसत्य 
आचरण करता है ओर चारित्रसे च्युत दोता हे । 

जिसे सूत्रों ढ़ पदू ओर अथका निश्चय हो गया हैँ, जिसके 
कपाय शान्त हो गये हैं, जो सदाचारमें प्रवृत्त हे तथा तपस्यामें 
भी जो. अधिक है, ऐसा मुनि भी अगर लोकिक जनोंके संसर्गको 
नहीं। तजता तो बह संयमी नहीं हो सकता | श्रत्रज्या धःरणु करके 
भी जो निर्मरथ मुनि लोकिक कार्योंम रचा-पचा रहता है, वह 
संयम ओर तपसे युक्त मल ही हा, तब भी उसे ,जोकिक ही 
कहना चाहिए। अतणएव, जिस श्र मण को दुःखस मुक्त होनेकी 
अमिलाषा हो उसे समान शुणवाले की या अधिक गुणवाले की 
संगतिमें रहना चाहिए | जनमाग्गमं रहकर भी जो पदार्थोका 
स्वरूप विपरीत समझकर 'यही तत्त्व है! एस्रा निश्चय कर बैठता 
है, वह भविष्यमें भीषण दुःख भागता हुआ, लम्बे समय तक 
परिभ्रमण करता है । मिथ्या आचरणसे रहित, पदार्थोके यथार्थ 
स्वरूपका निश्चय करने वाला, ओर भ्रशान्तचित्त भुनि परिपूर्ण 
श्रमणताका पात्र है ओर वह इस अफल संसारमें लम्बे समय 
तक जीवित नहीं रहता-शीघ्र मुवितलाभ करता है । 
( प्र०३, ६१-७३ ) 


खण्ड *२ 
प्र/सर्माधथिक दृष्ठिबिन्द्‌ 


१--प्रास्ताविक 

जैसे स्लेच्छ ल्ोगोंकों म्लेच्छ भाषाके ब्रिना कोई 
बात नहीं समझाई जा सकती, उसी प्रकार सामान्य 
जनता को व्यव्रह्रदष्टिके बिना पारमार्थिक' दृष्टि नहीं समभाई 
जा सकती | व्यवहारदष्टि असत्य है और शुद्ध पारमाथिक दृष्टि 
सत्य है । जो जीव पारमाथिक दृष्टिका अवलम्बन लेता है ओर 
इसी दृष्टि से जीव-अजीव, पुण्य-प।प, आखब-संवर, निजरा, बंध 
और मोक्ष, इन नो पदार्थोका स्वरूप समभता है, वही सम्य- 
ग्टष्टि कहलाता है । परम भावमें स्थित अधिकारियोंकों बस्तुका 
शुद्ध स्वरूप प्रकाशित करनेवाली पारमाधिक दृष्टिकी ही भावना 
करनी चाहिए | उपयग्रवहारद्ष्टि अपर भावमें स्थित जनोंके 
लिए ही हे। (स० ८,११-३ ) 

जो दृष्टि आत्माको अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष 
ओऔर-असंयुक्त जानती है, वह पारमाथिक दृष्टि हैं । आत्मा न 
प्रमत्त ( संसारी ) है न अप्रमत्त (मुक्त ) हे। व्यवहास्ट्ष्टिसे 
कहा जाता है कि आत्मामें दशन है, ज्ञान है ओर चारित्र है, 
किन्तु वास्तवमें न उसमें दशन है, न ज्ञान है ओर न चारित्र है, 

१ पारमार्थिक दृष्टिके लिए मूलमें शुद्ध नय, निश्चय नय, या. 

पारमार्थिक नय, शब्दोंका प्रयोग किया गया है । अलुवादमें इनके स्थानपर 
'परमार्थ दृष्टि' या 'पारमार्थिक दृष्टि' शब्दका प्रयोग किया है। नय अर्थात्‌ 
दृष्टि , दृष्टिकोण या दृष्टिबिन्दु । 


दो हरशटियाँ 


६२ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रह्न 


वह तो शुद्ध चेतन्य स्वभाव है। जो मनुष्य आत्माको इस रूपमें 
जानता है, वह समग्र जिन शाखत्रका ज्ञाता है । (स० ६-७, १४-५४) 
जैसे कोई द्रव्यार्थी पुरुष राजाको जानता है, उसका निश्चय 
करता है और फिर प्रयत्नपूर्वेक उसकी सेवा करता है; उसी प्रकार 
मुम॒क्ष पुरुष पहले जीवराजको ज्ञानी पुरुषोंसे जाने, उसका निश्चय 
करे ओर उसका सेवन करे। जबतऋू मोहादि अन्तरंग कममें 
शोर शरीर आदि बहिरंग नोकममें अह- ममभाव है, तबतक 
मनुष्य अज्ञानी हे। अज्ञानसे मोहित मतिवाला तथा राग-द्वष 
. आदि अनेक भावोंसे युक्त मूढ़ पुरुष ही, अपने साथ संबद्ध या 
असंबद् शरीर, ख्री-पुत्रादि, धन-धान्यादि तथा ग्राम-नगर आदि 
सचित्त, अचित्त या सिश्र परद्रव्योंमें' 'में यह हूँ, में इनका हूँ, 
यह मेरे हैं, यह मेरे थे, में इनका था, यह मेर होंगे, मैं इनका 
होऊँगा' इस प्रकारके भूूठे विकल्प किया करता है। परन्तु सत्य 
बात जानने वाले सर्वज्ञ पुरुषोंने ज्ञानसे जाना है कि जीव सदैव 
चैतन्यस्वरूप तथा बोधव्यापार (उपयोग) लक्षणबाला है । आत्मा 
कहाँ जड़ द्रव्य है कि तुम जड़ पदाथकों 'यह मेरा है” इस प्रकार 
कहते हो ? अगर जीव जड़ पदाथ बन सकता होता अथवा जड़ 
पदार्थ चेतन हो सकते, तो यह कहा जा सकता था कि 'यह जड़ 
पदार्थ मेरा है ।! ( स० १७-२५ ) 
ज्ञान ओर ज्ञानी पुरुष समस्त पर-भावोंकों पर जानकर उनका 
तआवरय स्याग करते हैं। अतएव जानना अर्थात्‌ त्यागना' 
ऐसा नियससे समझना चाहिए। जेसे लोकिक व्यव्ह्ारमें किसी 


प्रस्ताविद .... ६१ 


वत्तुकी परायी समझकर मनुष्य उसे त्याग देता है, इसी प्रकार 
ज्ञानी जीव पर-पदार्थोकों पराया जानकर उन्हें ध्याग देते हैं । 
वह जानते हैं कि. मोह आदि आतन्तरिक भावों या आकाश आदि 
बाह्य भावोंसे मुझे किसी प्रकारका लेनदेन नहीं है। में तो केवल 
एक, शुद्ध तथा सदेव अरूपी हूँ; अन्य परमाणु सांत्र भी मेरा : 
अपना नहीं हे। (स० ३४०८) 


२---जीव 


मिश्याहहि *प्माको न जाननेवाले और आत्मासे भिन्न वस्तु- 
को आत्मा कहनेवाले कतिपय मूढ़ लोक (राग- 
दषादि ) अध्यवसायको आत्मा मानते हैं या कमंको आत्मा कहते 
हैं। दूसरे लोग तीत्र-मंद प्रभावसे भिन्न-भिन्न प्रतीत होनेवाली 
रागादि वृत्तियोंकी परम्पराको आत्मा मानते हैं। कुछ लोग शरीर- 
को आत्मा कहते हैं ओर कोई-कोई कर्मविपाककों | कतिपय लोग 
तीत्र-मंद गुणोंवाली कर्मक्री शक्तिको आत्मा मान्त हैं. और कोई- 
कोई कर्मयुक्त जीवको आत्मा कहते हैं। कुछ लोग ऐसे हैं जो 
कर्मोके संयोगकों ही जीव कहते हैं। इसी प्रकार अन्य दुबुद्वि- 
वाले पुरुष आत्माका भिन्‍न-मिंन्‍न रूपमें वर्णन करते हैं । यह सब 
परमाथवादी नहीं हैं । (स० ३७-४३ ) 
आत्मा-अनात्माका यह सब अध्यवसान आदि भाव जंड़ 
विवेक द्रव्यके संयोगसे उत्पन्न होते हें , केवल 
ज्ञानियोंने ऐसा कहा है । फिर उन्हें जीव कैसे माना जा सकता है ? 
आठ प्रकारका कर्म, जिसके परिणामस्वरूप प्राप्त होने वाला फत्न 
दुःख नामसे प्रसिद्ध है-- सब जड़ द्रव्यरूप-पुदूगलमय है । जहाँ 
अध्यवसान आदि भाव जीवके कहे हैं, वहाँ उयवहार दृष्टिका कथन 
समभना चाहिए, जेसे सेनाके बाहर निकल्लनेपर राजाका बाहर 
निकलना कहलाता है । जीव तो अरस, अरूप, अगंध, अस्पश, 
अव्यक्त ( इन्द्रिय-अगोचर ), अशब्द, अशरीर, सब प्रकारके 


जौ है. 


लिंग ( चिह ), आकृति ( संस्थान) और बाँध ( संहनन ) से 
रहित तथा चेतना गुणवाला है। उसमें राग नहीं है, ह्ेष नहीं है, 
मोह नहीं है । प्रमाद आदि कर्मबंधनके द्वार ( प्रत्यय ) भी उसमें 
नहीं हैं । ज्ञानावरणीय आदि कम अथवा शरीर आदि नेकम भी 
उसके नहीं है । विभिन्‍न ऋमसे विकसित ( कमकी ) शक्तियोंका 
समूह, शुभ-अशुभ रागादि विकल्प, शारीरिक मानसिक या 
बाचनिक प्रवृत्तियों, कषायोंकी तीत्रता, अतीत्रता या क्रमहानि, 
विभिन्‍न देह तथा मोहनीय कर्मकी क्षय-वृद्धिके अनुसार होनेवाले 
आध्यात्मिक विकास क्रमरूप गुणस्थान,$ यह सब भी जीवके 
नहीं हैं, क्योंकि यह सब जड़-पुद्गल-द्रव्यके परिणाम हैं । यह 
सब भाव व्यवहार-दृष्टिसे जीवके कहलाते हैं। इनके साथ जीवका 
क्षीर-नीरके समान सम्बन्ध दे। जेसे क्षीर ओर नीर एक-दूसरेसे 
मिले हुए दिखाई देते हैं, फिर भी ज्षीरका ज्ञीरपन नीर से जुदा है; 
इसी प्रकार यह सब भाव जीवसे- भिन्न हैं। कारण यह है कि 
लीवका बोधरूप गुण जड़ भावों तथा जड़ द्रव्योंसे अलग हे । 
जिस रास्तेपर लुटेरे सदा लूटते रहते हैं, उसके विषयमें व्याव- 
' द्वारिक लोग कहते हैं--“यह गस्ता लूटा जाता है 7 यद्यपि रास्ता 
& गुण अर्थात्‌ आत्माकी स्वाभाविक शक्तियाँ और 'स्थान” अर्थात्‌ 
उन शाक्तियॉंकी तर-तमता वाली अवस्थाएं । आत्माके [सहज गुर्णोपर चढ़े 
हुए आवरण ज्यों-ज्यों कम दोते जाते है, त्यों-त्यों गुण अपने शुद्ध स्वरूपमें 
. प्रकट द्वोते जाते हैं । शुद्ध स्वरूपकी प्रकटताकी न्यूनाधिकता ही 'गुण- 
स्थान” कहलाती है। गुणस्थान चौदह हैं । 


६.6 कुदकुन्दावयके तीने रमैं 


नहीं लूठा जाता। इसी प्रकार जीवमें कम और नोकसंका 
बर्ण देखकर व्यवहारसे कहा जाता है कि यह जीवका वर्ण है । 
इसी प्रकार गंध और रस आदिके सम्बन्ध समझना चाहिए । 
संसारस्थ जीबोंमें ही वर्णादि पाये जाते हैं, संसार-प्रमुक्त जीवोंमें 
यह सब कुछ नहीं रहता। संसार अवस्थामें भी यह वर्ण शअआदि, 
व्यवहार-द छिसे ही जीवके हैं, परमार्थ, दृष्टिसे नहीं। संसार- 
अवस्थामें भी वर्ण आदि भाव यदि वास्तव्में जीवके माने जाएँ 
तो संसारस्थ जीव वर्णादि-युक्त ठहरेगा; ओर वर्ण आदिका होना 
जड़-पुदूगल-बब्यका लक्षण हैं। फिर इन दोनोंमें भेद ही नहीं 
रहेगा । ऐसी दशामें निवाण-प्राप्त जीव भी पुद्गल द्रव्यसे अलग । 
केसे हो सकेगा ?! अतएवं क्‍या सूक््म और क्या स्थूल-सभी देहों- 
के पुदूगलमय जड़ कमसे उत्पन्न होनेके कारण व्यवहारृष्टि से ही 
जीव कहा जा सकता हे | ( स० ४४-६८ ) 


या # न 


( $ ) 
कर्ता और कम । 

केमबंध का. अज्ञानी जीव जब तक आत्मा और क्रोधादि 
प्रकाः बिकारों (आखत्रव ) के बीच अन्तर नहीं 
समझता, तब तक वह क्रोधादि में प्रवृत्ति करता है। इस कारण 
कर्मोका संचय होता है। सर्वज्ञोने जीबको कर्मोंका बंधन उसी 
प्रकार कहा है । परन्तु जब जीवको आत्मा और करोधादि विकारों- 
के बीच भेद मालूम होने लगता है, तब उसे कर्मका बंध नहीं 
होता | क्‍योंकि जीव जब विकारोंकी अशुचिता ( जड़ता ), 
विपरीतता, अधुवता, अनित्यता, अशरणता तथा दुःखहेतुता 
जान लेतां हे, तब उनसे निवत्त हो जाता है। वह समझने लगता 
है--मैं अद्वितीय हूँ, में शुद्ध हूँ, में निर्मल हँ--तथा ज्ञान-दर्शनसे 
पूर्ण हूँ, अतएब इन शुद्ध भावोंमें स्थित तथा लीन होकर में 

समस्त विकारों का क्षय करूँ। ( स० ६८-७४ ) 

, आत्मा कर्मोके परिणामका तथा नोकमोंके परिणामका कत्तो 
नहीं हे, ऐसा जो जानता है, वही ज्ञानी है। विविध प्रकारके जड़ 
भोतिक कम तथा उनका फल जान लेनेके पश्चात्‌ ज्ञानी पुरुष 
पर-द्रव्योंके रूपमें स्वयं परिणत नहीं होता, उन्हें प्रहण नहीं 
करता ओर न तद्र, पम्में उत्पन्न होता है। क्योंकि बह अपने अनेक- 
विध परिणामोंको भिन्न समझता है। (स० ७५-७) 

कमबंध के अनादि कालसे अपने साथ बँधे हुए मोहनीय 
कारण कमके कारण, वस्तुतः शुद्ध एवं निरंजन जीव, 


समिथ्यात्व, अज्ञान तथा अविरतिभाव इन तीन भावोंमें परिणत 
के 


हि 


ह& कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


होता आया है। सामान्यतया मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और 
योग, यह चार ही कर्म बंधके कारण कहलाते हैं। अतर्वमें 
भ्रद्धा ओर तत्त्वमें अभ्रद्धा होना मिथ्यात्व है। विषय-कषायसे 
अविरमण-अनिवृत्तिकों अविरति या असंयम कहते है। 
क्रोधादिसे होनेबाली जीवकी कलुषता कपाय कहलाती है। और 
सन, वचन, कायकी हेय एवं उपादेय शुभाशुभ प्रवृत्तिमें जो 
उत्साह है, बह योग कहलाता है । इन सबके कारण कर्म-रूपमें 
परिणत होने योग्य पुदुगलद्रव्य ( कार्मेण जातिके पुद्गल ) ज्ञाना- 
वरणीय आदि आठ कर्मोके रूपमें परिणत होकर जीवके साथ 
बंध जाते हैं। और इन कर्मोके बंधके कारण जीव फिर अज्ञान 
आदि विपरीत भावोंमें परिणत होता हे । ( स० १३२-६ ) परन्तु 
यह सब जड़ कमके परिणाम हैं, अतएवं अचेतन हैं। जैसे 
चेतन्य जीवसे अनन्य ( अभिन्न ) है, उसी प्रकार जड़ क्रोध 
आदि भी अगर अनन्य होते, तो जीव और अजीब दोनों एक 
रूप हो जाते | फिर तो जीव ही अजीव है, ऐसा कहनेका अवसर 
भी आ ज्ञाता । ( स० १०८९-९४ ) 

अलबत्ता, पुदूगल द्रव्य स्वयं कमरूपमें परिणत होकर जीवके 
साथ न बंधता होता तो संसारके अमभावका ही प्रसंग आता | 
अथवा सांख्य मतकी सिथतिकी परिस्थिति हो जाती। इसी प्रकार 
जीव भी यदि स्वयं क्रोधादि रूपमें परिणत होकर कमके साथ 
बंचता न होता, तो वह अपरिणामी ठहरता ओर जउल्लिखित 
संसाराभाव आदि दोष आ उपस्थित होते। अतणएवं यह सममनता 


क्रतों और कम ६६8 


चाहिए कि पुदुगलद्गव्य स्वयं परिणमनशील द्ोनेके कारण स्वयं 
ही ज्ञानावरणीय आदि कर्मोंके रूपमें परिणत होता है और इसी 
प्रकार जीव भी स्वयं क्रोध-सावमें परिणत होकर क्रोध रूप हो 
जाता है। (स० १२१६-२४ ) परन्तु इतना याद रखना चाहिए 
कि ज्ञानीका भाव ज्ञानमय होता है; अतः कर्मोके कारण उत्पन्न 
होने वाले विभावोंकों वह अपनेसे भिन्न मानता है। परन्तु 
अज्ञानीके भाव अज्ञानमय होते हैं, इसलिए वह कम-जन्य भाव्रों- 
को अपनेसे अभिन्न मानकर तद्र पमें! परिणत होकर नवीन 
कर्मबंधन प्राप्त करता है। ज्ञानीको यह कर्मबंधन नहीं होता । 
( स० १२५६-३१ ) 

पारमार्थिक दृष्टि व्यवहास्टष्टि वाले ही कहते हैं. कि जीवको- 
कममका बंध होंता है, स्पश होता है; परन्तु शुद्ध दृष्टिवालोंके कथना- 
नुसार जीवको न कर्मबंध होता है, न कम्मस्पश ही दोता हे । 
लेकिन बंध होना या न होना, यह सब दृष्टियोंके झगड़े हैं। आत्मा 
तो समस्त विकल्पोंसे पर है । वही #समयसार है ओर इस समय- 
सारको ही सम्यग्दशन और ज्ञान कह सकते है। (स० १४१-४४) 





किम भा आओ 





७४ 'समयसार' यह ग्रंथ या उसका सिद्धान्त॥। अथवा, समयका अथ 
है... आत्मा, आत्माका सार अर्थात्‌ शुद्ध स्वरूप 'समयसार” कहलाता है। 


( ४) 

पुरय-पाप॑ 
शुभाशुभ कम- लोग सममते हैं, अशुभ कर्म ही कुशील है और 
दोनों अशुद्ध/ शुभकर्म सुशील है । परन्तु अगर शुभकर्म भी 
संसारमें ही प्रवेश कराता है तो उसे सुशील केसे कहा जा सकता 
है? जेसे लोहेकी सांकल मनुष्यके बंधनका कारण है, उसी प्रकार 
सोनेकी सांकल भी । शुभ और अशुभ-दोनों अकारके कर्म जीवको 


-"- बद्ध करते हैं । परमार्थ दृट्टिसि शुभ और अशुभ-दोनों कर्म कुशील 


हैं। उनका संस या उन पर राग करना उचित नहीं । कुशील पर 
राग करने वालेका विनाश निश्चित है। कुशील पुरुषको पहचान 
लेनेके पश्चात्‌ चतुर पुरुष उसका संसर्ग नहीं करता, उसपर राग 
भी नहीं रखता ; इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष कर्मेके शील-स्वभावको 
जानकर उनका संसर्ग तज देता है और स्व-भावमें लीन 
हो जाता है । ( स० १४४५-४० ) 

विशुद्ध आत्मा ही परमाथ है, मुक्ति है, केवल ज्ञार्न 
हे, मुनिपन है। उस परम स्वंभावमें स्थित मुनि 
निवाण प्राप्त करते हैं। उस परमाथमें स्थित हुए बिना जो भी, 
तप करते हैं, ब्रत धारण करते हैं, वह सब अज्ञान हे ऐसा सर्वेज्ञ 
कहते हैं। परमार्थसे दूर रहकर त्रत, शील, तपका आचरण 
करने वाला निवाश-लाभ नहीं कर सकता। परमाथसे बाहर 
रहने वाले अज्ञानी सच्चा मोक्षमागं न जाननेके कारण, संसार 
अमणके हेतु रूप पुण्यकी ही अभिलाषा करते हैं । (स०१५१-४) 


शुद्ध कम 


पुएय-पाप १०१ 


पंडित जन पारमाथिक वस्तुका त्याग करके व्यवहारमें ही 
प्रवृत्ति किया करते हैं, परन्तु यतिज्ञन परमाथका आश्रय लेकर 
कर्मोका ज्ञय कर डालते हें | मेल लगनेसे वस्तुकी स्वच्छता छिप 
जाती है, इसी प्रकार मिथ्यात्वरूपी मेलसे जीवका सम्यग्दर्शन 
आच्छादित हो जाता है, अज्ञानरूपी मेलसे सम्यग्ज्ञान ढेंक जाता 
है और कषाय-मलसे सम्यक-चारित्र छिप जाता है। जीव स्वभावसे 
स्वेज्ञ ओर सबंदर्शी है; परन्तु कर्म-रजसे आच्छादित होकर 
संसारको श्ाप्त होकर अज्ञानी बन जाता है ( स०१५५-६३ ) 


(४) 

आस्रव 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग, यह चार आख्रव 
ज्ञानावरणीय आदि कर्मोके बंधके कारण हैं। परन्तु जीवके राग- 
द्वेंपघ आदि भाव उनके भी कारण है। अतएव वस्तुतः राग, द्वंष 
आर मोह ही आख्रव अथात्‌ कमंबंधके द्वार हैं। ( स० १६४-५) 


जिस किपतीकों सम्यग्द्शन हा गया है, उप्ते आख्ब या बंध 
नहीं होता, क्योंकि जीव का रागादियुक्त भाव ही बंधका कारण 


है। जैसे पका फन्त वृज्ञत्ते दूटकर नीचे गिर पड़ता है और फिर 
कभी डंठलमें जाकर नहों लगता, इसी प्रकार जीवफ़ा रागादि 
भाव एक बार गल जानेके अनन्तर फिर कभी डद्त नहीं होता। 
अज्ञान अवस्थामें पहले बाँधे हुए कम भो उसके लिए मिट्टीके 
पिण्ड सरीखे हो जाते हैं ओर कमंशरीरके साथ बंधे रहते हैं। 
( स० १६६-८ )2 , 

ज्ञानी ओर बंध पूर्बोक्त मिथ्यातत्त आदि चार आंखब 
उद्यम आकर जीवके ज्ञान और दशेन को रागादि ( अज्ञान ) 
भावों के रूपमें परिणत कर देते हैं, तभी जीव अनेक प्रकारके 
कर्मों का बंध करता है। जब तक जीव का ज्ञानगुण हीन अथांत्‌ 
कषाययुक्त रहता हैं, तब तक वह॒बिपरीत रूपमें परिणत होता 
रहता है। परन्तु जीव जब कषायोंका त्याग करके सम्यक्त्व 
: प्राप्त करता है, तब विभाव परिणमन बंद हो जाता है ओर कर्म- 
बंधन नहीं हाता । ( स० १७८०२ ) 


आखसब १०३३ 


जेसे बालिका ख्ञ् , अपनी विद्यमानताके ही कारण पुरुषके 
लिए उपभोग्य नहीं होती, किन्तु वह जब तरुणी होती है तब 
( रागादियुक्त ) पुरुषके साथ उसका संबंध होता है, इसी प्रकार 
पूवबद्ध कर्म जब फलोन्मुख होते हैं. तब जीवके नवीन रागादि 
भावके अनुसार सात या आठ कर्मों का आगामी बंध होता हैं। 
किन्तु रागादिके अभावसें पृवंकम अपनी सत्ता मात्रसे नवीन 
कर्मबंधन नहों कर सकते । जेसे पुरुष का खाया हुआ आहार, 
उदराम्िसे संयुक्त होने पर ही मांस, वसा ओर रुधर अ दिके 
, रूपमें परिणत होता है, उसी प्रकार जो जीब रागादि अवस्था- द 
युक्त है उसके पूर्व कर्म ही अनेक प्रकारके नवीन कम बाँवते हैं; 


ज्ञानीके पूवकर्म नहीं । ( स० १७२३-८० ) 


(६) | 
रॉवर 
चेतना चेतनामें रहती है; क्रोधादिमं कोई चेतना नहीं है। 

क्रोधमें ही क्रोध है; चेतनामें कोई क्रोध नहीं है | इसी प्रकार आठ 
प्रकारके कर्म ओर शरीररूप नोकममें भी चेतना नहीं है; तथा 
चेतनामें कम या नोकर्म नहीं हैं। इसीकों अविपरीत ज्ञान कहते हैं । 
यह ज्ञान जीव को जब प्राप्त होता है, तब बह रागादि भावोंमें 
परिणत नहीं होता । सुबण जितना चाहे तपाया जाय, वह स्वरणु- 
पन नहीं तजता, इसी प्रकार ज्ञानी कर्मोके उदयसे कितना ही 
तप्त क्‍यों न हों, मगर बह अपने स्वभाव ज्ञानीपन-को नहीं तजता। 
ज्ञानी अपने शुद्ध स्वरूप को जानता है। अज्ञानी अंधकारमें डूबा 
हुआ है। बह आत्माका स्वरूप नहीं समझता। बह रागादि विकारों- 
को ही आत्मा मानता है । ( स० १८१-६ ) 


सच्चा संवर अपने आपको, अपनी ही सहायतासे, पुर्य- 
पाप रूपी प्रवृत्तियोंसि रोककर, अपने दशन-ज्ञान रूप स्वभावसें 
स्थिर होकर, पर-पदार्थों की वांासे विरत होकर, स्व संगका 
स्याग करके जो पुरुष आत्मा का, आत्मा द्वारा ध्यान करता है; 
तथा कर्म एवं नोकमम का ध्यान न करता हुआ आत्माके एकत्वका 
ही चिन्तन करता है ओर अनन्यमय अथवा दशंन-ज्ञानमय बन 
ज्ञाता है, वह कर्मरद्दित शुद्ध आत्मा को शीघ्र उपलब्ध कर 
शेता है। ( ल० १८७४-८६ ) 


संवर १०५ 


मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति और योग-यह चार अ्रध्य- 
बसान आउ्माके रागादि भावोंके कारण हैं। ज्ञानीमें इन कारणों 
का अभाव होता है, अतएबवं उसे आखव-निरोध की प्राप्ति होती 
है। कर्मका अभाव हो जाने पर उसे नोकर्म अथात्‌ शरीरका 
निरोध प्राप्त होता हे और नोकमंके निरोधसे संसारका निरोध प्राप्त 
होता हे । ( स० १६०-२ ) 


(७ ) 
निजरा 

ज्ञानी और भोग. ज्ञानी पुरुष इन्द्रियों द्वारा € पूबंकम- 
वशात्‌ ) जड़-चेतन द्रव्यों का जो उपभोग करता है, वह्द सब 
उसके लिए निजरा ( कर्मज्षय ) का निमित्त बन जाता है। उन 
द्रब्योंका उपभोग करते समय उसे जो सुख-दुःख होता है, उसका 
बह अनुभव करता है। कर्म अपना फल देकर खिर जाता है। 
जैसे कुशल वैद्य विकित्सापूवक विष भक्तण करने पर भी मरता 
नहीं है, उसी प्रकार पूबकर्मोके प्राप्त फल्नकों भोगने पर भी ज्ञानी ' 
पुरुष कर्म-बद्ध नहीं होता । जैसे अरुचिपूवंकर मद्यपान करने वाला 
पुरुष मत्त नहीं होता, उसी प्रकार द्रव्योंके उपभोगमें अनासक्त 
ज्ञानी भी बंधनको प्राप्त नहीं होता । कोई पुरुष विषयोंका सेवन 
करता हुआ भी वस्तुतः विषयोंकरा सेवन नहीं करता । और कोई- 
कोई विषयोंका सेवन न करता हुआ भी वस्तुतः सेवन करता है । 
ठीक इसी प्रकार जैसे दास घरका काम-काज करता हुआ भी 
मनमें जानता है कि बह इस घरका मालिक नहीं है (स० १६३-७) 

ज्ञानियोंने करके विविध परिणाम बखाने हैं । परन्तु ज्ञानी 
पुरुष जानता हे कि--'कसंजन्य भाव आत्माके स्वभाव नहीं हैं । 
में एक चेतनस्वरूप हूँ। राग जड़ कम है। उसीकी बदौलत यह 
रागभाव उत्पन्न होता है। लेकिन यह मेरा स्वभाव नहीं है । में तो 
एकमात्र चेतनास्वरूप हूँ ! इस प्रकार वस्तुतस्वका ज्ञाता ज्ञानी 
बिविध भाबोंको कमंका परिणाम समभकर त्याग देता है । जिसमें 


हक 


निजेरा १०७ 


अंशमात्र भी राग विद्यमान हे वह शाल्योंको भले ही जानता हो, 
सगर आत्माको--अपने आपको--नहीं पहचानता और चूँकि 
वह आत्माको नहीं जानता, अतएब अनात्माकों भी नहीं जानता । 
फिर झसे ज्ञानी किस प्रकार कहा जा सकता है ? (स०१6६७-२०२) 

कमके निमित्तसे आत्मामें उत्पन्न होनेवाले ससस्त विभावोंका 
त्याग करके, स्वभावभूत, चेतलरूप, नियत, स्थिर और एक भावको 
ही अ्रहण करो । जहाँ मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्यय- 
ज्ञान ओर केवलज्ञान--यह सब भेद हट जाते हैं और एक ही पद 
शेष रहता है, वही परमार्थ है। उसे पाकर मनुष्य निर्वृत्त होता 
है । किसी भी साधनका प्रयोग करके ज्ञानगुणविहीन पुरुष इस 
पद॒को नहीं पा सकते । नुम्हें अगर कमपरिमोक्षकी इच्छा है तो 
तुम उसी पदको स्वीकार करो। उसी पदमें निरन्तर लीन रहो । 
उसीमें नित्य सन्तुष्ट रहो । उसीमें ठृप्त रहो । ऐसा करनेसे तुम्हें 
उत्तम सुख प्राप्त होगा । आत्माकों ही अपना निश्चित धन जानने 
बाला ज्ञानी पर-पदार्थंको अपना क्‍यों कहेगा ? अगर परूद्रब्य 
मेरा होता तो मैं उसके समान जड़ बन जाता; मैं तो ज्ञाता ही हूँ, 
अतणएव किसी भी परद्रव्यका परिग्रह मुझे नहीं होना चाहिए। 
भले ही उसका छेदन हो, भेदन हो, हरण हो, नाश हो या कहीं भी 
बंह चला जाय, वह परद्रव्य मेरा तो है ही नहीं। ज्ञानी अपरिप्रही 
तथा निरीह होनेके कारण न धमकी इच्छा करता है, न अधमंकी 
इच्छा करता है, न खानपानकी इच्छा करता है ओर न अन्य 
किसी पदा्थंकी इच्छा करता है । अपने ज्ञायक-स्वभात्रमें नियत 


१८८ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 


वह ज्ञानी सवत्र निरालंब रहता है । (स० २०३-१७ ) 
प्राप्त विषयभोगोंमें उसकी हेयबुद्धि है ओर अनागत भोगोंकी 
उसे कांज्षा नहीं है, कमके निमित्तसे आत्मामें उत्पन्न होनेवाले 
ओर समय-समय नष्ट होनेवाले वेद्य-वेदक भावोंको वह जानता है 
परन्तु उनकी कभी आकांक्षा नहीं करता । बंध और उपभोगके 
निमित्त मूत संसार तथा देहविषयक अध्यवसानोंमें ज्ञानीको राग 
नहीं होता । कीचड़में पड़ा हुआ भो सोना कटता नहीं है, उसी 
प्रकार समस्त पदार्थो्में रागह्दीन ज्ञानी कमोंके मध्यमें रहनेपर भी 
लिप्त नहीं होता | परन्तु सब द्रव्योंमें रागी अज्ञानी कीचड़में पड़े 
लोहेके समान कम-रजसे लिप्त होता है। शंख' विबिध जड़-चेतन 
अथवा मिश्र द्रव्योंका भक्षण करता है, तथापि उसका श्वेत्रभाव 
कभी काला नहीं होता; इसी प्रकार जड़, चेतन और मिश्र द्रग्योंका 
उपभोग करनेवाले ज्ञानीका ज्ञान भी अज्ञानमें परिणत नहीं होता । 
परन्तु वही शंख जब स्वयमेव शुक्तताका त्याग करके कृष्णतामें 
परिणत होता है, तब उसकी शुक्कता नष्ट हो जाती है। इसी प्रकार 
ज्ञानी जब ज्ञानस्वभावका त्याग करके अज्ञानरूप परिणत होता है, 
तब वह अज्ञानी बन जाता है | ( ख० २१५-२३ ) 
तम्यगहष्टिकी अगर कोई पुरुष आजीविकाके हेतु राजाकी सेवा 
व्याज्या करता है तो राजा उसे विविध सुखोत्पादक भोग 
प्रदान करता हैं; इसी श्रकार जो जीव सुखके लिए कर्म-रज्ञका 
सेवन करता हैं उसे वह विविध' सुखोत्पादक भोग देता है। परन्तु 
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१--इंख द्वीनिय जीव है । 





निर्भर १०६ 


वही पुरुष आजीविकाके हेतु राजाका सेवन न करे तो राज भी 
उसे सुखोत्पादक भोग नहीं देता; इसी प्रकार जो सम्यम्टष्टि पुरुष 
' विषयभोगके लिए कर्म-रज्ञका सेवन नहीं करता, उसे वह विविध 


सुखोत्पादक भोग नहीं देता । ( स० २०४-७ ) 
सात प्रकारका भय" न रहनेके कारण जो निर्भय बन गया है, 
वही निःशंक जीव सम्यम्दृष्टि हे | 
कमबंधन करानेवाले मोहके कारणभूत मिथ्यात्व आदि चार 
पादोंको जो छेद डालता है, वह निःशंक आत्मा सम्यग्हष्टि है । 
,. कमफलोंकी तथा सब प्रकारके धर्माकी जो काँज्षा नहीं करता, 
वह निष्कांच जीव सम्यस्टष्टि है। 
समस्त पदार्थों के धर्मोमें जो जुगुप्सा नहीं करता, बह निर्वि- 
चिकित्सघ आत्मा सम्यम्दष्टि है । 
सब भावोंमें जो असंमूढ़ है तथा यथाथ दृष्टिवाला है, वह 
अमूढ आत्मा सम्यग्दृष्टि है । 
' सिद्धोंढ्ी भक्तिसे युक्त तथा आव्माके वि-धर्मोका विनाशक 
आत्मा सम्यग्दृष्टि है । 
'उन्माग्म जाते अपने आत्माकों जो सन्मायमें स्थापित करता 
है, वह आत्मा सम्यग्दृष्टि हे । 
मोक्षमार्गके साधक ज्ञान, दशन ओर चारित्रपर जिसका 
वात्सल्य-भाव है, वह आत्मा सम्यस्दृष्टि हे । 
जिनेश्वरोंके ज्ञानकी आराधना करनेवाला जो ज्ञीब विद्यारूपी 
रथपर आरूढ़ होकर मनोरथ-मार्गोर्म विचरण करता है, वह जीच 
सम्यम्दृष्टि है। ( स० २२७६-३६ ) 


१--इंहलोक, परलोक, वैदना, अरक्षा, अगुप्ति, मरण और आकप्त्मिक ये 
सात भय हैं । 


(८) 
बंध 

कोई पुरुष शरीर पर तेल चुपड़ कर धूलवाली 
जगहमें खड़ा हे । चहे शजस्मादिसे ताड़े, केला, 
बाँस बगैरह जड़-वेतन पदार्थोकी काट-छाँट कर रहा है। उसके 
शरीरपर रज़ क्‍यों चिपकती है, इस बातका विचार करो। रज 
उसकी शारीरिक चेष्टाके कारण नहीं, किन्तु शरीर पर चुपड़े हुए 
तेलकी चिकनाईके कारण चिपकती है, यह बात स्पष्ट है। इसी 
प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव विविध प्रकारकी शारीरिक-मानसिक 
चेष्टाएँ करता हुआ रागादि भावोंके कारण कर्म-रजसे लिप्त होता 
है । पूर्वोक्त कायिक चेष्टा वाले पुरुषके शरीर पर तेलकी चिकनाई 
न हो तो, सिफे कायिक चेष्टा मात्रसे धूल नहीं चिपक्र सकती, 
इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि पुरुष अनेक अ्का रकी प्रवृत्तियाँ करता हुआ 
भी अगर रागादि भाव-युक्त न हो तो उसे कर्म-रज नहीं चिपकती 
( स॒० २३५७-४६ )। ह 

जो ऐसा मानता है कि "में दूसरोंकी हिंसा करता हूँ तथा 
दूमरे मेरी हिंसा करते हैं,” वह मूढ़ अज्ञानी है। ज्ञानीका विचार 
इससे विपरीत होता है । जिनेश्वरोंने कहा हे--आयुकमंका क्षयक# 
होनेपर जीवोंका मरण होता है । अगर तुमने उनके आयुकर्मका 
हस्ण नहीं किया तो उनकी मसृत्युके कारण तुम किस अकार हो 
सकते हो ? इसी प्रकार दूसरे तुम्हारी मृत्यु केसे कर सकते हैं ? 
इसके अतिरिक्त जो ऐसा मानता है कि "में दूसरोंको जीवित 


बंधका कारण! 
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रखता हूँ था दूसरे मुझे जीवित रखते हैं. वह भी मूढ़ और 
अज्ञानी है। क्‍योंकि सवजोंका ऐसा कथन है कि प्रत्येक जीव॑ 
अपने-अपने आयु-कर्मके उदयसे जीवित रहता है। अगर तुम 
दूसरे जीवोंको आयुक्रम नहीं दे सकते तो तुमने उन्हें केसे 
जिलाया ? और दूसरोंने तुन्हें केसे जिलाया ? इसी प्रकार 
सब जीव अपने-अपने शुभाशुभ कमके कारण सुखी या 
दुखी हो रहे हैं। अगर तुम उन्हें शुभ या अशुभ कम नहीं दे 
सकते तो उन्हें सुखी या दुखी केसे बना सकते हो ? इसी 
प्रकार दूसरोंने तुम्हें सुखी या दुखी किस प्रकार बनाया है ? 
अतएव में दूसरोंको मारता हूं, जिलाता हूँ. या सुखी-दुखी करता 
हैँ', ऐसी बुद्धि मिथ्या है। इसी मिथ्या बुद्धिसे तुम शुभाशुम 
कमका बंध करते हो। जीव मरें या न मरें, परन्तु मारनेका जो 
अध्यवसाय या बुद्धि हे, वही वास्तवमें बंधका कारण हे। यही 
बात असत्य, चोरी, अब्रह्मचय और परिग्रहके सम्बन्धमें समझनी 
चाहिए | अध्यवसाय वस्तुका अवल्म्बन करके उत्पन्न होता है 
ओर इस अध्यवसायसे-- वस्तुसे नहीं-- जीवको बंध होता हैं । 
( स० २४५-६५ ) ] 

जीव अपने अध्यवसायसे ही पशु, नारक, देव, सनुष्य तथा 
विविध पाप, पुण्य, धर्म, अधम, जड़, चेतन, ज्ञोक और अलोक 
आदि भावोंके रूपमें परिशणत होता है। जिनमें इस प्रकारके 
धअध्यवसाय नहीं हैं, वह सब मुनि शुभ या अशुभ कमंसे लिप्न 
नहीं होते । ( सं २६६-२७० ) 
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बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चिंत्त, भाव, 
परिशणाम--यह सब शब्द एकार्थक समझाने चाहिए । ( स०२७१ ) 


इस प्रकार व्यवहारटष्टिका परमाथदष्टिसे 
निषेध हो जाता है । जो मुनि पारमाथिक 
दृष्टिका अवलम्बन करते हैं, वह निवाण पाते हैं। अगर कोई 
मनुष्य जिनेन्द्र भगवान द्वारा उपदिष्ट ब्रत, समिति, गुप्ति, शील, 
तप आदिका आचरण करता हो, फिर भी मिथ्यादृष्टि और 
अज्ञानी ही हो तो वह मुक्त नहीं हो सकता । शुद्धात्मस्वरूप पर 
जिसे श्रद्धा नहीं है ओर इसीलिए जिसे मोक्ष-तस्त्व पर भी श्रद्धा 
नहीं है, ऐसा अभव्य पुरुष, शास््रोंका चाहे जितना पाठ करे किन्तु 
इससे उसे कुछ भी लाभ नहीं होता | क्योंकि वह पुरुष काम-कामी 
है। वह धम पर श्रद्धा, प्रतीति, रुचि आदि जो भी कुछ करता 
है वह भोगके निमित्त ही करता है, कमच्षयके निमित्त नहीं। 
व्यवहारदृष्टिसे आचारांग आदि शास्त्र, ज्ञान कहलाते हैं, जीवादि 
तत्त्व दर्शन कहलाते हैं और छुद् जीव-बर्गोंकी रक्षा करना चारित्र 
कहलाता है । परन्तु वास्तवमें आत्मा ही मेरा ज्ञान है, आत्मा ही 
मेरा दर्शन है ओर आत्मा ही मेरा चारित्र है; आत्मा ही भेरा 
प्र्याख्यान ( त्याग ) है; आत्मा ही मेरा संबवर है ओर आत्मा ही 
मेरा योग है । ( स० २७२-७ ) | ' 

स्फटिक मणि परिशणमनशील होनेपर भी अपने आपसे ही 
लाल आदि रंगोंके रूपमें परिणत नहीं होती, अथवा अपने आप ही 
लाल आदि रंगोंके रूपमें होमेवाली परिश॒तिका निमित्त नहीं होती । 


का 


परमार्थिक दृष्टि 
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उसके पास कोई रंगीन वस्तु आती है तब उसका संसगे पाकर 
वह अपने शुद्ध स्वरूपसे च्युत होती है ओर उसी बस्मुके रंगकी . 
हो जाती है। इसी प्रकार शुद्ध आत्मा स्वतः परिशमनशील 
होनेपर भी अपने आप रागादि भावोंके रूपमें परिणत नहीं द्वोता 
और न अपने आप रागादि-परिणतिका निमित्त ही होता है; 
परन्तु परद्रव्य जो जड़कम है वह रागादि रूपमें परिणत होकर 
आत्माके रागादि भावोंका निमित्त होता है; ओर (शुद्ध स्वभावसे 
ध्युत हुआ अविवेकी ) आत्मा रागादिभाव रूपमें परिणत होता 
है। आत्मा अपने आपसे राग, हेष, मोह था कषाय बगेरह 
भावोंकों नहीं करता, अतएव वह उन भावोंका कत्ती नहीं हे। जो 
विवेकी पुरुष स्व-स्वभावकों जानता है, वह कर्मोदयके निमित्तसे 
' होनेवाले भावोंको अपनेसे पर समझकर, तदू-रूप परिणमन नहीं 
करता--उन्हें अपना नहीं मानता | वह उनका मात्र ज्ञाता रहता 
है। परन्तु जो अज्ञानी रागादिको पर न मानकर आप-रूप 
मानता है या तद-रूपमें परिणत होता हे, वह पुनः बंधका पात्र 
होता है | अर्थात्‌ जो आत्मा राग, ढेंप, कषाय आदि रूप जड़-कर्म 
उदय आनेपर स्वभावच्युत होकर, उन कम्मके उदयसे' होनेवाले 
रागादि भावोंकों आप-रूप ( आत्मासे अभिन्‍न ) मानकर तदू-रूप 
परिणत होता है, वह फिर रागादि उत्पन्न करनेवाले जड़ कर्मोंसे 
बद्ध'होता है । ( स० २८७८-८२ ) 
आत्मा बंधका इस विवेचनसे प्रतीत होगा कि कम-बंधका कारण 
कत्ता नहीं. रागादि है ओर रागादिका कारण वास्तवरमें 
5 
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कर्मोंका उदय या परद्रव्य है; ज्ञानी आत्मा स्वयं नहीं। शाड्में 
अप्रतिक्रमण ओर अप्रत्याख्यानके भाव ओर द्रव्यके भेदसे दो 
भेद' कहे गये हैं। इससे भी यही सिद्ध होता है कि आत्मा 
स्वतः रागादि भावोंका कत्तों नहीं है । 

“शास्र॒में प्रत्येक दोष दृव्य ओर भावके भेदसे दो प्रकारका 
बतलाया गया है। इसका यही अथ है कि जीवगत प्रत्येक विभाव- 
दोषकी उत्पत्तिका कारण पर-द्रत्य है। उदाहरणाथे--भाव-अश्रति- 
क्रमण दोषका कारण द्रव्य-अप्रतिक्रमण हे। अगर जीव स्वयमेव 
अपने रागादि विभावोंका कारण होता तो प्रत्येक दोषके द्रव्य! 
ओर 'भाव? यह दो भेद करनेका कोई अथ ही नहीं रहता । इसके 
अतिरिक्त दूसरी आपत्ति यह हे कि आत्मा स्वयमेव अगर अपने 
विभावोंका कारण हैं तो आत्मा नित्य होनेके कारण हमेशा 
विभावोंकों उत्पन्न करेगा ओर इस अकार उसे मुक्त होनेका कभी 
अवसर ही नहीं आएगा ।* 

ख्रतएत् रागादि विभावोंका कारण द्रव्य कर्म है, जो परद्वव्य 

है । जिस अविवेकी अत्माकों विवकज्ञान नहीं है ओर इस कारण 

१. बाह्य जड' पदार्थ-विषय-द्रव्य' है ओर उससे होने वाला जीव- 
गत रागादिभातव भाव” है। पूर्वानुभूत विषयका अत्याग-उसमें ममता- 
यह द्वव्य-अप्रतिक्रमण है; और उस विषयके अनुभवसे उत्पन्न हुए 
भावोंमें ममता--ममताका अत्याग-भाव अप्रतिक्रमण है। भादी पविषयोंके 
अनुभवसे होने वाले भावोमें ममता होना भाव-अप्रत्याख्यान है। 

२ यह पैशाग्राफ मूलका नहीं हैं। 


श्र 
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जो परद्रव्यमं और परद्रव्यक्रे निमित्तसे होने वाले भावोंमें श्रहं- 
ममत्व-बुद्धि रखता है, बह फिर नवीन कमे बाँधतां है । परन्तु 
जिस विवेकी पुरुषको विवेकज्ञान हो चुका हे वह परवरव्यको 
अपनेसे भिन्‍न मानता है ओर उसमें राग नहीं करता | अतएब 
उसके निमित्त से होने वाले दोषोंका भी अपनेको कत्तों नहीं 
मानता । ( स० २८५-७ ) जब तक आत्मा द्रव्य और भाव- 
दोनों प्रकारसे परद्रव्यक्ा प्रतिक्मण और प्रत्याख्यान नहीं करता 
- ओर अपने शुद्ध स्वरूपमें स्थिर नहीं होता, तब तक वह नवीन 
कम बाँवता ही रहता है।( स० २८३-५ ) 


#रवान्यााक ैँ. ल्‍णमवान+ 


(6) 
मोक्त 


कोई पुरुष लम्बे समयसे कैदमें पड़ा हो और अपने बंधन" 
की तीत्रता या मंदताको तथा बंधनके समयको भल्ीभाँति 
जानता हो, परन्तु जब तक वह अपने बंधनके वश द्ोकर उसका 
छेद नहीं करता, तब तक लम्बा काल बीत जाने पर भी वह छूट 
नहीं सकता । इसी प्रकार कोई मनुष्य अपने कमबंधनका प्रदेश, 
स्थिति, प्रकृति .तथा अनुभाग" ( रस ) जानता हो, तो भी इतने 
मात्रसे बह कमबंधतसे मुक्त नहों हो सकता। हाँ, वहो मनुष्य , 
यदि रागादिक्रों हटाकर शुद्ध हो जाय तो मुक्ति प्राप्त कर सकता 
है। बंधका विचार करते मात्रसे बंबसे छुटकारा नहीं मिलता । 
छुटकारा पानेके लिए बंधका ओर आत्माका स्वभाव जानकर 
बंधसे विरक्त होना चाहिए ( स० र८८--6३ ) 

विवेक जीव ओर बंधके प्रथक-प्रथक्‌ लक्षण भलीभाँति 
जानकर, प्रज्ञारूपी छुरी द्वारा उन्हें अलग-अलग करना चाहिए । 
तभी बंध छूटता है। बंधको छेदकर त्याग करना चाहिए ओर 
आत्माको ग्रहण करना चाहिए । आत्माको किस प्रकार ग्रहण 
किया जा सकता है ? जैसे प्रज्ञा द्वारा उसे अलग किया, उसी 
प्रकार प्रज्ञा द्वारा उसे ग्रहण करना चाहिए। जैसे--जो चेतन 
स्वरूप है, वह में हूँ, जो द्रष्टा है वह में हूँ, जो ज्ञाता है बह में हूँ: 
०-० 
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शेष सब भाव मुमसे भिन्न हें शुद्ध आत्माकों ज्ञानने वाला 
चतुर पुरुष समस्त भाषोंकों परकीय जान लेनेके पश्चात्‌ उन्हें 
अपना कैसे मानेगा ? ( स० २६४७--३०० ) 


अमृतकुंभ जो मनुष्य चोरी आदि अपराध करता है बह 
मुझे कोई पकड़ न ले' इस प्रकार शंकित होकर दुनियामें भटकता 
फिरता है! परन्तु जी अपराधी नहीं है वह निश्शंक हो जनपद 
में फिरता है । इसी प्रकार अगर में अपराधी होऊँगा तो पकड़ा 
जाऊँगा, बाँधा जाऊंगा, ऐसी शंका होती है, लेकिन अगर मैं न्‍ 
निरपराध हूँ तो निर्मय हूँ । फिर मुझे पकड़ने वाला कोई नहीं है । 
संसिद्धि, राध, सिद्धि, साधित, आराशित, ग्रह सब एकार्थक शब्द 
हैं। राध अथात्‌ शुद्ध आत्माको सिद्धि-प्राप्ति। जिसमें यह नहीं 
है, वह आत्मा अपराध ( युक्त ) अथात्‌ सापराघध हैं । परन्तु जो 
निरपराध अथवा राधयुक्त हे, वह निर्भय है। “मै शुद्ध आत्मा हूँ 
इस प्रकारको निरन्तर भ्रतीति होनेसे शुद्धात्मसिद्धि रूपी आरा- 
ना उसे सदेव' रहती है। शुद्धात्मसिद्िसे रहित जो शुद्धि या 
साधना* है, वह विषकुंभ ही है। जब तक इन सबसें कर्वत्वबुद्धि 
मम मी मम मा 2 मम मम मी मम कक जल पक न किक कक 
# व्यवहारसूत्रके अनुसार, प्रतिक्रमण ( कृत दोषोंका निराकरण ), 
प्रतिसरण ( सम्यक्लादि गुणों प्रेरण ), प्रतिहरण ( मिथ्याल तथा 
रागादि दोषोंका निवारण-), धारणा ( चित्तका स्थिरीकरण ), निवृत्ति' 
: ( विषय-कषायसे चित्तका निवत्तन ) निंन्‍्दा ( आत्मसाक्षीसेदोष-प्रकाशंन ), 
गई ( गुरुकी साक्षीसे दोषोंका प्रकाशन ) और शुद्धि ( प्रायत्चित्त आदि 


|| 
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है, तब तक शुद्धात्माकी प्राप्ति होना असंभव है। शुद्ध आत्मा, इन 
सबसे रहित-पर हे । उसीमें स्थित होना सच्ची आराधना है । 
कही जाने वाली शुद्धि या साधनासे शून्य शुद्धात्म-स्वरूपमें जो 
स्थिति है, वही अमृतकुंभ है । ( स० ३०१-७ ) 





शृ 
हनीनभिननन + काने पे किकक >- के >रमलननसननतक 


द्वारा विशुद्धीकरण )--यह सब अम्बतकुंभ हैं और इससे विपरीत दशा 
विषकुंभ है । परन्तु यहाँ पारमार्थिक दृष्टिका अव्लंबन करके प्रतिक्रमण 
आदिको विषकुंभ कद्दा है। क्‍योंकि जब तक इन सबमें कठ लकी बुद्ध 
हैं, तब तक शुद्धात्म-स्वहूपकी अग्राप्ति ही हे। ओर जहाँ शुद्ध आत्म- 
स्वरूप नहीं है, वह स्थिति अम्नतकुंभ कैसे कही जा सकती है १ हाँ, 
इसका अथ यह नहीं है क्ति प्रतिक्रमण आदिकी आवश्यकता नहीं है । 
उनकी आवश्यकता तो है ही, परन्तु उन्हींमें कृताथता नहीं है। इस बात 
पर अधिक भार देनेके लिए ही मूलमें इस प्रकारका कथन किया गया है ।, 


अन्न कनन-डनकानकन- साकफेनी- ०५५७. सनकी अनिननटाताकान य«५पन्म--»ल>मीजा+-+नयिज ०, 
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रे 
सवविशुद्धज्ञान 
आत्माके फतुंत कोई भी द्रव्य, जिन विभिन्न गुणों वाले 
का प्रकार परिणामोंके रूपमें परिणत होता है, उनसे 


भिन्‍न नहीं होता । जेसे सोना अपने कड़े आदि परिशणामोंसे भिन्न 
नहीं हे । इस प्रकार जीव ओर अजीवके जो परिशमन सूत्र- 
शाख्र-में बतलाए गए हैं, उनसे यह द्रव्य अभिन्‍न हैं। आत्मा 
किसी अन्य द्रव्यसे उत्पन्न नहीं हुआ है; अतएब बह किसी 
अन्यका काय नहीं है । इसी प्रकार वह अन्य किसीको उत्पन्न 
नहीं करता, अतएवं वह किसीका कारण भी नहीं हे । इस कारण 
बस्तुतः जीवको जड़ कमेका कत्तो कहना संगत नहीं है। फिर भी | 
हम देखते हैं कि कमके कारण कत्तों (आत्मा ) विविध मंत्रोंके 
रूपमें उत्पन्न होता है ओर कर्तताके भावोंके कारण कम ज्ञाना- 
बरणीय आदि रूपमें उत्पन्त होते हैं। इसके अतिरिक्त किसी 
दूसरे प्रकारसे उनकी सिद्धि नहीं हो सकती । इसका स्वष्टीकरण 
क्या हे ! 

यह सत्य है कि आत्मा प्रकृति (कर्म ओर उनके फल्ञ ) 
के कारण* विविध विभावोंके रूपमें उत्पन्न होता है और नष्ट हाता 
है ; इसी प्रकार प्रकृति भी आत्माके उन विभावोंके कारण ( ज्ञाना- 
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(हर) क३ूकग+पक१ा/4७०७९ाााभरा०)- 


४ मूलमें अर्थम! है ! अज्ञानसे उसे और उसके परिणामकों आत्म- 
वहप मानकर,«ठोका । 
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वरणीय आदि कर्मोंके रूपमें ) उत्पन्न होती है ओर नष्ट होती 
है । जब तक आत्मा अश्ञानके कारण प्रकृति और उसके फलमें 
अहं-मम-बुद्धिका त्याग नहीं करता, तब तक वह अज्ञानी, मिथ्या- 
दृष्टि ओर असंयमी रहता है । तब तक उसे नवीन कर्मोंका बंध 
भी होता रहता है. ओर उसका संसार बढ़ता जाता है। परन्तु 
जब विवेक-बुद्धि प्राप्त करके वह अनंत कर्मफलोंमें अहं-मम-बुद्धि 
तजञ देता है, तब वह बिमुक्त, ज्ञायक, दर्शक ओर मुनि ( संग्रत ) 
हो जाता है । ( स० ३०८६-१४ ) 
अज्ञानी प्रकृति-स्वभावमें स्थित होकर कर्मफल भोगता है, 
परन्तु ज्ञाती उदयमें आये हुए कमफलको जानता है, भोगता 
५ दीं दे। साँप गुड़ मिला दूध प्रतिदिन पी करके भी जहरीला 
ही बना रहता है, इसी प्रकार अज्ञानी पुरुष भलीभाँति शास्रोंका 
पठन करता हुआ भी प्रक्ृतिकों ( कर्म और कर्मफलको--तदू- 
विषयक ममत्वको ) नहीं त्यागता। फरन्तु निर्वेदयुक्त बना हुआ 
ज्ञानी कमके भले-बुरे अनेकविध फलको जानता है, मगर उसमें 
अहं-सम-बुद्धि स्थापित न करनेके कारण उन्हें भोगता नहीं है । 
जैसे नेत्र अच्छे-बुरे पदार्थ देखता है मगर देखने मात्रसे वह 
उनका कत्ता-भोक्ता नहीं हा जाता, इसी प्रकार ज्ञानी भी बंध, मोक्ष, 
कमेका उदय ओर क्षय ( निजरा ) जानता है, परन्तु उनमें अहं- 
«मम-बुद्धि न हानेके कारण उनका कता-भोक्ता नहीं है । (स०३१६- 
२०) किन्‍्हें वस्तु-स्वरूपका भान नहीं है, ऐसे अज्ञ जन भले ही 
पर-पदाथकों अपना कहकर व्यवह|र करें पर ज्ञानी तो ज़ानता है 
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कि उसमें परमाणु मात्रभी मेरा नहीं है । मिथ्यादृष्टि मनुष्य ही 
पर द्रव्यकों अपना सानकर ( राग-हंष-मोहरूप परिणत होता है 
ओर इस प्रकार कम-बंधनका ) कत्तों होता है । 
अगर वास्तवमें ही आत्मा कर्म ओर कर्मफलॉका कर्ता हो तो 
आत्माकी कभी मुक्ति ही न हो | सामान्य जनसमुदायकी यह 
सम है कि देव, मनुष्य आदि प्राणियोंका कर्ता विष्णु है। इसी 
प्रकार श्रमणोंके सतमें भी आत्मा कत्तों हे तो फिर सामान्य लोगों- 
की तरह श्रभमणोंकों भी कभी मोक्ष नहीं प्राप्त होगा । क्योंकि (विष्णु 
एवं आत्मा ) नित्य होनेके कारण देव ओर मनुष्य रूप लोकका 
सजन करता ही रहेगा | ( स० ३२१-३ ) 
आत्मा सर्वेथा हाँ, पूर्वोक्त कथनसे यह मान लेना भी ठीक नहीं 
अकत्तो नहीं कि आत्मा सबंधा अकंतों है। आत्माको सर्वथा 
अकत्तों ठहरानेका इच्छुक वादी (सांख्य) यह मनवानेके लिए कि, 
आत्मामें अज्ञानसे भी सिथ्यात्व आदि विभाव उत्पन्न नहीं होते, 
यह तक उपस्थित करता है--अगर मिथ्यात्व नामक जड़ कर्म 
आपध्मामें मिथ्यात्वरूपी विभाव उत्पन्त करता है तो अचेतन प्रकृति 
को चेतन जीवके मिथ्यात्व भावकी कत्रीं भी सानना पड़ेगा । इस 
दोषको निवारण करंनेके लिए कदाचित्‌ यह कहा जाय कि, जीव 
ढ स्वयं मिथ्यात्व भाव-युक्त नहीं होता, वरन्‌ पुदुगलद्रव्यमें मिथ्यात्व 
उत्पन्न होता है; तो फिर चुदुगल द्रव्य मिथ्यात्वयुक्त होगा, जीव 
नहीं। यह मान्यता तुम्हारे शास््से विरुद्ध हे। यह दोष दूर 
करनेके लिये अगर यह कहो कि, जीव ओर प्रकृति दोनों मिलकर 
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नि 


पुद्गल द्रव्यमें मिथ्यात्व उत्पन्न करते हैं तो दोनों मिथ्यात्वके 
कर्ता ठहरते हैं ओर दोनोंकों ही उसका फल्न भोगना पड़ेगा । मगर 
जड़ द्रव्य फलका भाक्ता केसे हो सकता है ? अतएब यही 
मानना योग्य हे कि जीव या प्रकृति--कोई भी पुद्गल द्रव्यका 
मिथ्यात्व उत्पन्त नहीं करते; पुदुगत्न द्रव्य स्वयमेत, स्वभावसे ही, 
मिथ्यात्व आदि भावोंके रूपमें परिणत होता है। सचाई हे भी 
यही । कर्म ही सब कुछ करदा है। कम ही देता है ओर कर्म ही 
सब कुछ ले लेता है। जीव अकारक है । ज्ञान, अज्ञान, शयन, 
ज्ञागरण , सुख, दुःख, सिथ्यात्व, असंयम, चारों गतियोंमें भ्रमण 
तथा दूसरे सब शुभ-अगुम भाव कर्मक्री बदौलत ही हैं; जीव तो 
अकरत्ता ही है। क्या आपकी ही आचायपरम्पराणत श्रुति ऐसी 
नहीं है कि पुरुषबेद नामक कम खत्रीकी अभिल्लाषा करता है और 
ख्ीवेद नामक कर्म पुरुषकी अभित्लाषा करता है ? अत्व कोई भी 
जीव अन्नह्मचारी नहीं है; कम ही कमकी इच्छा करता है । इसी 
प्रकार परघात नामक कम दूसरेकों मारता है. इसलिये कोई जीव 
हिंसक नहीं है; क्‍योंकि कम ही कर्मको मारता है |” 

कतिपय श्रमण इस प्रकार सांख्यसिद्धांतके अनुसार प्रहपणा 
करते हैं। उनके मतसे प्रकृति ही सब करती है; आत्मा स्ंथा 
अकत्तों है। ( स० ३३२०-४० ) 

वही सांख्यवादी आगे चलकर कहल्ता है--'ऊपर क्रह दोपों- 
को हटानेके लिए कदाचित्‌ यह कहा जाय कि, आत्मा, आत्मा 
द्वारा ही आत्माकों रागादिभावसे युक्त करता है; अतः अचेतन 
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द्रब्यका चेतनद्रव्यमें परिणमन करनेका दोष नहीं आता ।” किन्तु 
इस कथनमें भी अनेक दोष हैं। आपके मतमें आत्मा नित्य ओर 
असंख्य प्रदेशराला कहा गया है। ऐसी वस्तु हीन या अधिक 
नहीं की जा सकती | इसके अतिरिक्त आपके मतमें आत्मा ज्ञायक 
है ओर ज्ञान-स्वभावमें स्थित है । तो फिर अपने आपसे हो अपने- 
में परिणाम किस प्रकार उत्पन्न कर सकता है ?” (स० ३४१-४) : 
सांख्यवादीका इन समस्त आत्षेपों ओर तकांका उत्तर स्याद्वाद है । 

समाधान आत्माकों एकान्ततः कत्ता या एकान्ततः अकत्ता 
मानते चलें तो प्रश्न कभी हज नहीं हो सकता। अतएब यही 
कहना ठीक है कि आत्मा ज्ञानस्भावमें अवस्थित रहता है, फिर 
भी कम-जन्य मिथ्यात्व आदि भावोंके ज्ञानकालमें, अनादि कालसे 
ज्ञेय ओर ज्ञानका भेद न जाननेके कारण, परको आत्मा (सब ) 
समभने वाला, तथा खास तोरसे अज्ञानस्वरूप परिणामोंका जनक 
आत्मा ही कर्ता है । आव्माका यह कतृ त्व तब तक ही हे जब तक 
बह ज्ञान और ज्ञयके विवेकज्ञानकी पू्णातासे आत्माको ही आत्मा 
सममनेवाला नहीं बनता; अथवा खास तोरसे ज्ञानरूप परिणासोंमें 
परिणत होकर, केवल ज्ञाता बनकर साज्ञात्‌ अकत्तापन नहीं 
प्राप्त कर लेता । के 
8 यह पैराग्फ मूलमें नहीं है । टीकाकार श्रीअम्रतचन्द्रने इस जगह 
इसका सन्निवेश किया है और ऐसा करनेसे ही. पूर्वापर सम्बन्ध कायम 
रहता है। आगे भी मूलकी बात स्पष्ट करने और पूवापर सम्बन्ध जोड़ने 
लिए टीकाकारोंके वाक्योंमेंसे बहुत-सा भाग अजुवादमें शामिल्न किया गय 


१२४ कुंन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 
क्णिकवादी की. इसी प्रकार स्याह्वादस ज्षणिकवादियोंके आक्षेप 
उत्त भी दूर हो जाते हैं । जीवके पयोय पल्टते 
रहते हैं, यह सत्य है; परन्तु कोई न कोई अंश ( द्रव्यांश ) तो 
कायम ही रहता है। अतएब इस समय जो फल्न भोगता हे उसीने 
पहले कर्म किया था, ऐसा एकान्त कथन करना अथवा उसने नहीं 
ही किया था, ऐसा एकान्त कथन करना, ठीक नहीं। पयोायोंकी 
टृष्टिसे देखिए तो भोगनेबाला जीव कमे करनेवाला नहीं हे, ओर 
अगर द्रब्यकी अपेक्षा देखा जाय तो कर्म करनेवाला ही इस समय 
फल भोगता हे । अतएब जो करता हे वही नहीं भोगता, वरन्‌ 
दूसरा ही भोगता हे--करमका कत्ता दूसरा ओर भाक्ता दूसरा ही 
है--ऐसा कहनेवाला मिथ्याद्ृष्टि ओर अजैन है । ( स०३४५-८ ) 
आत्मापर द्रव्यका कलई घर बगेरहकों सफ़ेद करती है, परन्तु 
ज्ञाता भी नहीं इसी कारण बह घर आदि परद्रव्यकी 
अथवा घर आदि परद्रव्यरूप नहीं बन जाती; उसका अपना 
प्रथक अस्तित्व क्रायम रहता है। इसी प्रकार आत्मा जिस अन्य 
दृब्यको जानता हे, उस अन्य द्रव्यका या अन्य द्रव्यमय नहीं 
बन जाता, उसका अपना अस्तित्व अलग ही रहता हे । इसी 
प्रकार आत्मा जिन भिन्‍न द्र॒ब्योंको देखता है, ध्यागता है, श्रद्धान 
करता है, उसी द्रव्यरूप नहीं बन जाता--तद्रप नहीं हाता। बह 
अपना निराला अस्तित्व बनाये ग्खता है । फिर भी व्यवद्दारमें 
है । जैसा कि उपोद्घातमें कहा गया है प्रन्थकारन परम्परासे चले आये 
इलोकोको संग्रह करके भन्‍्धमें शामिल कर लिया हो, ऐसा प्रतीत द्ोता है । 
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कहां जाता है कि कतई अपने स्वभावसे घर वगेरहकों सफेद करती 
है, इसी प्रकार जीव अपने स्वभावसे परद्रव्यको जानता है, देखता 
है, लजता है, श्रद्धा करता है, ऐसा कहा जा सकता है । (स०३५६-६४) 
परन्तु परमार्थ दृष्टिसे तो आत्माकों परद्रव्यका ज्ञाता, द्रष्टा या 
ध्यागकर्त्ता नहीं कह सकते । क्‍योंकि परद्रव्यमें ओर आत्मामें कोई 
सम्बन्ध ही नहीं है ।. चाँदनी प्रूथ्वी झो उज्ज्यज्ञ करती है, किन्तु 
उसे प्रथ्वीसे कोई लेन-देन नहीं; इसी प्रकार ज्ञानका ऐसा स्वभाव 
है कि उसमें अन्य द्रव्योंका प्रतिमास पड़ता है. मगर इतने मात्रसे . 
श्रप्माको ज्ञायक नहीं कह संकते । वह अपने आपमें ज्ञानमय ही 
है । परद्रव्यके साथ उसका कुछ भी सम्बन्ध नहीं है ।(स०३५६-६४) 
आत्मा में ऊपरकी वस्तुपर आचारकी बष्टिसे विचार 

रागादि नहीं है. कीजिए । मिश्यादर्शन, ज्ञान और चारित्र 
अचेतन विषयोंमें नहीं हैं, जिससे कि विषयोंमें कुछ करना 
आवश्यक हो । वह अचेतन कममें भी नहीं है कि उसमें कुछ 
करना आवश्यक हो | वह अचेतन शरीरमें भी नहीं है कि जिससे 
कि शरीरमें कुछ करना आवश्यक हो। जो' गुण जीबके हैं, वह 
परद्॒व्यमें कहोँसे होंगे ? इसलिए ज्ञानी पुरुष विषय आदियें 
रागादिकी खोज नहीं करता । आत्माके अज्ञानमय परिणामसे ही 
'रागादि उत्पन्न होते हैं। अज्ञानका जब अभाव हो जाता है, तब 
सम्यग्दृष्टि जीवको विषयोंमें रागादि नहीं होते। इस प्रकार विचार 
करनेसे विदित होता है कि रागादि भाव न विषयोंमें हें, न 
सम्यग्ट्श्टिमें हैं। इसका अर्थ यह हुआ कि वे हैं द्वी नहीं। हाँ, 
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लीवकी अज्ञान दशामें उनका सदभाव है। वह कोई खतंत्र 
द्रव्य नहीं है, न स्वतंत्र दृव्यमें रहते ही है । बढ़ जीवके अज्ञान 
भाव से उत्पन्न होते हैं। सम्यग्टड्ि बनकर तात्तविक दृष्टिसे देखो 
तो वह कुछ भी नहीं है। एक द्रव्य दूसरे द्वव्यमें किसी भी 
प्रकारका परिणाम पेदा नहीं कर सकता | सभी द्रव्य अपने-अपने 
स्वभावके अनुसार परिणत होते हैं। अतएव यह मानना भी 
ग़ल्नत है कि परद्र॒व्य जीवमें रागादि उत्पन्न करते हैं। रागादि 
आत्माके ही अशुद्ध परिणाम हैं। इसलिए परद्रव्यपर कोप 
करना वृथा है। उदाहरणाथ-निंदा या स्तुतिमें पुदुगल-द्रव्य 
बचनरूप परिणत होता है, मगर बह वचन सुनकर तू क्यों 
प्रसन्न या क्रद्ध होता है ? क्‍यों तुम मानते हो कि तुम्हें कुछ कहा 
गया है ? पुदुगन्नद्रब्य शुभ या अशुभ रूपमें परिणत हुआ तो 
हुआ, अगर बह तुमसे मिन्न है ओर उसके गुण भी तुमसे भिन्न 
हैं, तो फिर तुम्हारा क्‍या बिगड़ा कि तुम मूख बनकर क्रोध करते 
हो ? वह शुभ या अशुभ शब्द तम्हें कहने नहीं आते कि तुम हमें 
सुनो, ओर तुम्हारा आत्सा कानमें पड़े शब्दोंको प्रहण करने भी 
नहीं जातां। इसी प्रकार अच्छा या बुरा रूप भी तुम्हें प्रर्णा 
करने नहीं आता कि हमें देखो । यही बात शुभ-अशुभ गंध, रस, 
स्पंश, गुण और द्रव्यके विपयमें भी है। अलबत्ता, वस्तुका यह 
ववभाष ही हे कि प्रत्येक इन्द्रियका विषय, उन-उन इन्द्रियोंका 
विषय तो होगा ही । इसे कोई रोक नहीं सकता। परन्तु मूढ़ 
मनुष्य उन विषयोंमें उपशान्त रहनेके बदले उन्हें ग्रहण करनेकी 
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अमिलाषा करता है। उसमें कल्याणमयी विवेकबुद्धि ही नहीं है । 
जैसे दीपकका स्वभाव घट-पट आदिकों प्रकाशित करना है उसी 
प्रकार ज्ञानका स्वभाव झोयकों जानना है। मगर झेयकों जानने 
माजसे ज्ञानमें विकार उत्पन्न होनेका कोई कारण नहीं। ज्ञेयको 
जानकर उसे भल्रा-बुरा मानकर आत्मा रागी-हेषी होता है, बस 
यही अज्ञान है। यही कर्मबंधनका मूल हैं। इसलिए पहले किये 
हुए शुभ-अशुभ अनेक प्रकारके कर्म द्वारा उत्पन्न होने वाले 
भावोंसे तू अपनी आध्माकों बचा। अथाॉत्‌ उन्हें अपनेसें भिन्न 
मान ; उनमें अहं-मम-छुदूधि मत कर ओर स्व-स्वभावमें स्थित हो। 
यही अतिक्रमण है। इसी प्रकार आगामी कर्मों या उनके कारण- 
भूत भावोंसे अपने आपको बचाना ही प्रत्याख्यान है। ओर 
वतंमान दोषसे आत्माकी रक्षा करना ही आलोचना है। इस तरह 
तीन काज्संबंधी कमोंसे आत्माकों मिन्न जानना, अदूधा करना 
ओर अनुभव करना ही सच्चा प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और 
आलोचना है । ओर यही वास्तविक चारित्र हैं। (स० ३१६६-८६) 

अज्ञान शुद्ध ज्ञानसे भिन्न भावोंमें अहं-ममबुद्धि होना 
ही अज्ञान है। अज्ञान दो प्रकार का हे--कर्मचेतना ओर कमफल- 
चेतना | ज्ञानसे भिन्न भावोंमें में इसे करता हूँ” ऐसा अनुभव 
करना कमचेतना है ओर "में इसे भोगता हूँ” ऐसा अनुभव करना 
कर्मफन्न-चेतना है। यह दोनों अज्ञान-चेतना हैं ओर संसारके 
बीज है । जो पुरुष पूवकालमें अज्ञानसे किये हुए कर्मोके फलों- 
का स्वामी बनकर उन्हें नहीं भोगता तथा अपने वास्तत्रिक स्वरूप- 
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में ही वृप्त रहता है, वह सर्वे-कर्म-संस्यासी एवं सब-्कर्मफल्ष संग्यासी 
अपना शुद्ध ज्ञान-स्वभाव प्राप्त करता है। बह ज्ञान शास्तरगत ज्ञान 
नहीं है | प्रंथ तो अचेतन हैं, उनमें ज्ञान नहीं है अतः ज्ञान भिन्न 
हैं.। इसी प्रकार शब्द, रूप, वर्ण, गंध, रस ओर स्पश भी ज्ञान 
नहीं हैं, क्योंकि यह सब भी कुछ नहीं जानते। इसी प्रकार 
कम, धर्म, अधस, काल और आकाश भी ज्ञान नहीं हैं, अ्रध्यव- 
सान भी क्षान नहीं हैं, क्योंकि यह सब अचेतन हैं। आत्मा आप 
ही ज्ञान हैं। ज्ञान ज्ञायकसे अभिन्न है, ज्ञान और आदध्मा एक है। 
यही आत्मा सम्यग्दष्टि, संयम, ज्ञान, धर्म, अधर्म और सनन्‍्यास 
सब कुछ है । विवक्रशील पुरुष उसीका ग्रइण करते हैं। 
(स० ३९०-४०४).... 
इस प्रकार जिसकी शुद्ध आत्मामें स्थिति है, वह कम-नोकम- 
रूप पुदूगल द्रव्यका आहार ( अहण ) कैसे कर सकता है ? 
क्योंकि पुदूगल द्रव्यब्मूत है। आत्माक्रे प्रायोगिक ( कर्मसंयोग- 
जनित ) या वेखसिक (स्वाभाविक ) किसी भी गुण से 
प्रद्रव्यका ग्रहण या व्याग नहीं हो सकता। इसलिए विशुद्ध 
आत्मा जड़ चेतन द्रव्योमेंसे न किसी का ग्रहण करता है, न 
किसीका त्याग करता हो। ( सं० ४०४-७ ) 
सच्चा मोक्षमा्ग जहाँ यह वस्तुस्थिति है वहाँ मूढ़ लोग 
साधुसम्पदायोंके या ग्रहस्थोंके भिन्न-भिन्न लिंग .( चिह्न-वेष ) 
धारण करके यह समझ बैठते हैं कि-यही लिंग मोज्ञका मार्ग है। 
यह केसी मूढ़ता हे | कोई भी बाह्य लिंग मोक्षका कारण कैसे 


डी 
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हो सकता है ? अहन्त तो देहका भा ममत्व स्याग कर, सभी लिंगों- 
को छोड़कर, दर्शन ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमा्गका सेवन करते हैं। 
इसलिए साधुओं ओर ग्ृहस्थोंके सब लिंग छोड़कर दरशन-ज्ञान- 
' चारित्ररूप मोक्षमार्गमें दही अपनेको लगाओ। जिनोंने मोक्षका 
यही मार्ग बताया हे। इस मोक्षमागमें आव्माको स्थापित करके, 
इसीका ध्यान करो, इसीका चिन्तन करो, इसीमें सदा विचरो, 
अन्य द्रव्योंमें विहार करना छोड़ दो | जो साधु या गृहस्थके अनेक 
प्रकारके वेपोंमें ममत्व॒ करता हे, वह. 'समयसार' ( परमाथ रूप 
आत्मा या इस अंथका रहस्य ) नहीं जानता । व्यवहारष्टि 
मोक्षमागम ं मुनि ओर श्रावक-शे लिंगों का बन करती है, परन्तु 
पारमार्थिक दृष्टिको मोज्षमागंमें कोई भी लिंग अभीष्ट नहीं हे। 
( सं० ४०८८-९४ ) 

जो पुरुष 'समयप्राभ्भतः पढ़कर, उसे अथ एवं तत्त्वके साथ 
जानकर, उसके अर्थमें स्थित होगा, वह उत्तम सुखरूप बन 
जाएगा। ( स० ४१४ ) 
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णाणगुणेण विहीणा एयं तु पयं बहूवि ण लहंति । 
त॑ गिएह शियदमेदं जदि इच्छुसि कम्मपरिमोक्खं ।। 


फायक्लेश आदि अनेक तप आदि करने पर भी निर्विकार 
परमात्मतत्त्वके ज्ञान बिना कोई परम पद नहीं पा सकता । श्गर 
तुम कमबंधनसे मुक्ति चाहते हो तो उसीको स्वीकार करों । (२०५) 
एदम्हि रदो णित्र संतुह्दों होहि. णिक्चमेदम्हि। 
एदेण होहि तित्तो होहदि ठुह उत्तमं सोक्ख॑ ॥ 
अगर तुम्हें पारमार्थिक सुखकी अभिलापा है तो परमात्म- 
तत्त्वमें ही सदा लीन रहो, उसीमें सदा संतुष्ट रहो और उसीमें 
सदा तृप्त रहो । ( २०६ ) 
हू बंधे चिंतंतो बंधशबदूधों ण॒ पावइ विमोक्‍्खं । 
तह बंधे चिंतंतो जीवोबि ण॒ पावह विभोकखं ॥। 
चिरकालसे बंधनमें पड़ा हुआ मनुष्य, बंधनका विचार करते 
रहने मात्रसे छुटकारा नहीं पा सकता--बंधनको छेदनेसे ही 
छुटकारा पा सकता हैं,' इसी प्रक्रा! संसारी जीव कर्मबंधनके 
विचार मात्रसे मुक्ति नहीं पा सकता, बंधनकों काटना 
आवश्यक है । (२९१ ) 
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बंधाएं च सहाव॑ं वियाणिदु अप्पणो सहाबं च । 

बंधेसु जो विरज्ञदि सो कम्मविमोक्खरणं कुणई ४ 
..अंधका स्वरूप और आत्माका स्वरूप जानकर जो मनुष्य 
बंधनसे ब्रिरक्त होता है, वही अपनी मुक्ति साध सकता है । (२६३) 

कह सो घिप्पह अप्पा पण्णाए सोड घिप्पए अप्पा । 

जह पण्णाइ विहत्तों लह पण्णा एवं घित्तव्वों ॥ 

प्रज्ञा द्वारा हो आत्माका ज्ञान हो सकता हे। जैसे प्रज्ञा द्वारा 

आत्माको अन्य द्रव्योमें से जुदा किया है उसी प्रकार प्रज्ञा द्वास 
ही उसे ग्रःण करना चाहिए । 

पण्णाए घित्तव्वो जो इट्टा सो अहं तु णिच्छवयओ । 

अवसेसा जे भावा ते मज्क परेक्ति णायव्वा ॥ 

प्रज्ञा दाग यह अनुभव करना चाहिए किजो द्रष्टा है 
वही में हूँ ; शेष सब भाव मुमसे पर हैं । ( २७८ ) 

असुहं सुहं च रूब॑ ण तं भणइ पिच्छ मंति सो चेव । 

ण॒ य एइ विशिरगहि चकक्‍्खुविसयमागयं रूव॑ ॥ 

एयं तु जाशिकण उवसम॑ शेव गच्छई मूढो । 

शिग्गहमणा परस्स य सं च बुद्धि सिवमपत्तो ॥ 

अशुभ और शुभ रूप आकर तुझे नहीं कहता कि, तू मुझे 

देख, और नेत्रसे नज़र पड़ते भी उसे रोका नहीं जा सकता । 
परन्तु तू अकल्याएमयी बुद्धि वाला बनकर उसे स्वीकार करने 
या त्याग'करनेका विचार क्‍यों करता है ? शाम्त--मध्यस्थ-- 
क्यों नहीं बना रहता ? ( ३७६, शे८२ ) . 
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पासंडीलिंगाणि व गिहिलिंगाएिं। व बहुप्पयारारि । 
चित्त बर्दंति मूढ्ा लिंगमिणं मोक्खमग्गो स्ति ॥ 
णएु वि एस मोक्खमग्गों पाखंडीगिहिसयाणि लिगाणि। 
दुंसण-णाण-चरित्ताणि मोक्‍्खमग्गं जिशा पिंति ॥ 
विभिन्नसंप्रदायोंके संन्‍्यासियों या ग्रहस्थोंके चिह्न धारण 
करके मूढ़ जन मान लेते हैं कि बस, यही मुक्तिका मांगे है। 
परन्तु बाह्य चेष मुक्तिका माग नहीं है। जिनोंने स्पष्ट कहा है कि 
दशन, ज्ञान ओर चारित्र ही मोक्ष-मार्ग है । ( ४०८, ४९० ) 
मोकक्‍्खपहे अप्पाणं ठवेहि त॑ चेबर झ्ाहि त॑ चेव । 
तत्थेव विहर णिश्च॑ मा विहर अण्णदव्वेसु ॥। 
अपने आत्माको मोज्षमागमें स्थापित करके उसीका ध्यान 
करो ; नित्य उसीमें विहार करो; अन्य द्रव्योंमें बिहार करना 
छोड़ दो । ( ४१२ ) 
प्रवचनसार' 
विषयसुख-- 
जदि संति हि पुण्णाणि य परिणामसमुब्भवाणि | 
जणयंति विसयतरहं जीवाणं देवदंताणं || 
शुभ परिणामसे उत्पन्न होने वाले पुण्य अगर हैं भी तो उनसे 
क्या हुआ ? वे पुण्य देव पयम्त सभी जीवोंको विषय संबंधी ठृष्णा 
ही उत्पन्न करते है.। (जहाँ ठृष्णा है बहाँ सुख कहाँ ? ) (१.७४) 
ते पुण उद्ण्णितण्हा दुहिदा तण्हाहि विसयसोक्खारि । 
 इच्छति अगुहबंति य आमरणं दुक्खसंतत्ता | 
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जिनकी वृष्णा जाग उठी है, ऐसे वह जीव वृष्णासे दुखी 
होकर फिर विपयसुखकी इच्छा करते हैं ओर तृष्णाके दुःखसे 
संतप्त द्वोकर मृत्यु प्यन्त सुखोंकी इच्छा करते ओर उन्हें भोगते 
रहते हैं । ( १,७५ ) 
सपरं बाधासहिदं विच्छिण्णं बधकारणं विसम॑ । 
ज॑ं इंदिएहिं लद्धं तं सोक्ख दुक्‍्खमेत्र तथा॥ 
इन्द्रियों से प्राप्त होने वाला सुख, दुःख रूप ही है, क्योंकि वह 
पराधीन है, बाधाओं से परिपूर्ण हे, नाशशील हे, बंध का कारण 
हे ओर अतृप्तिकर है । ( १,७६ ) 
एगंतेण वि देहो सुहं ण॒देहिस्स कुणइ सग्गे वा । 
विसयवसेण दु साकखं दुक्खं वा हवदि सयमादा ॥| 
देह इस लोकमें या स्वग में देही ( जीब ) को सुख नहीं देता; 
अपना प्रिय या अप्रिय विषय पाकर आत्मा स्वयं ही सुख दुःख 
का अनुभव करता है। ( १,६६ ) 
ढ पय्या इट्रे विसये फासेहिं समस्सिदे सहाबेण। 
परिणममाणो अप्पा सयमेव सुहं ण हबदि देहो | 
इन्द्रियों पर आशित प्रिय विषय पाकर स्वभावतः सुख-रूप 
प्रिणत होने वाला आत्मा ही सुख-रूप बनता है; देह सुख-रूप 
नहीं हैे। ( १,९४५ ) 
हिंसा-अहिंसा 
मरदु व जिवदु व जीबो अयदाचारस्स शिच्छिदा हिंसा। 
पयदसस खत्थि बंधो दिंसामेत्तेण समिदीसु ॥ 
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जीव मरे या न मरे, फिर भी प्रमादपूञनक आचरण करते 
वालेको निश्चय ही हिंसाका पाप लगता है; परन्तु जो साधक 
अप्रमादी है, उसे यतनापूबक प्रवृत्ति करने पर भी अगर जीव- 
हिंसा हो जाय तो उसे उस हिंसाका पाप नहीं लगता । ( ३, १७) 
अयदाचारों समणो छस्सु वि कायसु बंधगों त्ति मदो। 
चरदि जदं जद णिच्च॑ कमल व जले शिरवलेबों ॥ 
जो श्रमण अयतना (असावधानी) के साथ प्रवृत्ति करता है, 
उसके द्वारा एक भी जीव न मरने पर भी उसे छुहों ज्ञीब-बर्गोंकी 
हिंसाका पाप लगता है । परन्तु बह अगर सावधानीके साथ 
प्रवृत्ति करता है तो उसके द्वारा जीबहिंसा हो जाने पर भी वह 
जतमें कमल की भाँति निल्‍्लेप रहता है । (३, १८) 
अपरियह 
हवदि व ण॒ हवदि बंधों सदे हि जीवेडथ कायचेट्रम्मि ।_ 
बंधों धुवमु॒बधीदों इंदि समणा छंडिया सब्बं ॥ 
शारीरिक प्रवृत्ति करने पर जो जीवहिंसा हो जाती हे उससे 
बंध होता भी है, ओर नहीं भी होता; परन्तु परिआहसे तो निम्चय 
ही बंध होता है। इसलिए श्रमण समस्त परिग्रहका त्यांग 
करते है। ( ३, ९6 ) 
णु हि णिरवेक्खों चाओ ण॒ हवदि भिक्‍्खुस्स आसवबिसुद्धी । 
अविसुद्धस्स य चित्ते कह :णु कम्मव्खओं विहिओ॥ 
ज्ञब तक निरपेक्ष त्याग न किया ज्ञाय तब तक चित्तशुद्धि 
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नहीं हो सकती; और जब तक चित्तशुद्धि नहीं तबतक कमक्षय 
केसे हो सकता है ! ( ३, २० ) 
किध तम्मि श॒त्यि मुच्छा औरंभो वा असंजमो तस्स । 
तथ परद्व्वम्मि रदों कघमप्पाणं पसाधयदि || 
जो परिग्रहवान्‌ है उसमें आसक्ति, आरंभ या असंयम क्‍यों 
नहीं होगा ? तथा जहाँ तक परद्रव्यमें आसक्ति है, वहाँ तक 
ग्रात्म-प्रसाधना किस प्रकार हो सकती है ! (३, २१ ) 
सचा श्रमण 
पंचसमिदो तिशुत्तों पंचेंदियसंबुडो जिदकसाओ | 
दंसझणाणसमग्गों समणा सो संजदो भरिदों॥ 
जो पाँ4 प्रकारकी समिति ( सावधान प्रवृत्ति ) से युक्त है, 
जिसका मन, वचन ओर काय सुरक्षित है, जिसकी इन्द्रियाँ 
नियंत्रित हैं, जिसने कषायोंकों जीत लिया है, जिसमें श्रद्धा ओर 
* ज्ञान परिपूर्ण हैं ओर जो संयमी है, वह भ्रमण कहलाता हे । 
समसत्तुबंधुवग्गों समसुहदुकखों पसंस्िंद्समों। 
समलोटडुकंचणा पुण जीविदमरणे समो समणों ॥ 
सच्चा श्रमण शत्रु-मित्रें, सुख-दुःबर्मे, निदा-प्रशंसामें 
मिद्टीके ढेले और कंचनमें तथा जीवन और मरणमें समबुद्धि 
बाला होता है । ( २, ४१ ) 
दंसणणाणचरित्तेसु तीसु जुगबं सम॒द्विदों जो दु । 
एयरगगदोत्ति मदो सामण्णं तस्स परिपुण्णं॥ 
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श्रद्धा, ज्ञान ओर चारित्रमें जो एक साथ प्रयत्षशील है और 
जो एकाग्र है, उसका श्रमणपन परिपूर्ण कहलाता है । (३,४७२) 
अत्थेसु जो ण॒ मुज्कादि ण॒ हि रज्जदि शोब दोसमुवयादि | 
समणो जदि सो णियदं खबेदि कम्माणि विविधारि ॥ 
पदार्थॉमें जिसे राग, द्वेष या मोह नहीं है, वह श्रमण, 
निश्चय ही विविध कर्मोका क्षय करता है। ( ३, ४४ ) 
इहलोगनिराबवेक्खो अप्पडिबद्ो परम्मि लोयम्मि । 
जुत्ताहारबिहारो रहिद्कसाओं हथे समणो ॥ 
इस लोक या परलोकके विषयमें जिसे कुछ भी आकांक्षा 
नहीं हे, जिसका आंहार-विहार प्रमाणपूवंक है और जो क्रोधादि 
बिक्कारोंसे रहित है, वह सच्चा श्रमण है । 
जस्स अणेसणमप्पा तंपि तओ तप्पडिच्छुगा समणा। 
अण्णं भिक्खमणेसणमधथ ते समणा अशाहारा॥ 
आत्मामें परद्रव्यकी किचित्‌ भी अभिलाषा न होना ही 
बास्तविक तप (उपवास) है। सच्चा श्रमण इसी तपकी आकांक्षा 
करता है । भिन्षा द्वारा प्राप्त निदोष आहार करते हुए भी श्रमण 
अनाहारी ही हैं। ( ३, २७ ) 
केवलदेहो समणो देहेण ममेत्ति रहिद्परिकम्मों । 
आंउत्तो त॑ं तबसा अणिगूहं अप्पणो सत्ति ॥ 
सच्चे श्रमणको शरीरके सिवा और कोई परिमह नहीं होता । 
शरीरमें भी ममता न होनेके कारण अयोग्य आदर आदिसे बह 
उसका पालन नहीं करता ओर शक्तिको जरा भी छिपाये बिना 
उसे तपमें लगाता है । ( ३, २८ ) 


सुभाषित (३७ 
बालों वा बुड्ढो वा समभिद्ददो वा पुणो गिलाणो वा । 
चरियं चरड सजोग्गं मूलच्छेद॑ जधा ण हवदि ॥ 

बालक हो, वृद्ध हो, थका हो या रोगग्रस्त हो, तो भी श्रमण 
अपनी शक्तिके अनुरूप ऐसा आचरण करे जिससे मूल-संयम-का 
छेद न हो । ( ३, ३० ) 
आहारे व विद्ारे देस काल सम॑ खमं उबधिं । 
जाणिता ते समणो बट्रदि जदि अप्पलेबी सो ॥ 
आहार ओर विहारके विषयमें श्रमण अगर देश, काल, श्रम 
शक्ति और ( बाल, वृद्ध आदि ) अवस्थाका विचार करके 
अ्राचरण करे तो उसे कमसे कम बंधन होता है । ( ३, ३१ ) 


शाख्रज्ञान-- 
एयग्गगदो समणो एयग्गं णिच्छिद्स्स अव्थेसु । 
शिच्छित्ती आगमदो आगमचेटड़ा तदो जेट़ा ॥ 
मुमुत् (अमण) का सच्चा लक्षण एकाग्रता है । जिसे पदार्थके 
स्वरूपका यथाथ निश्चय हुआ हो, वही एकाग्रता प्राप्त कर सकता 
है । पदार्थके स्वरूपका निश्चय शाख्र द्वारा होता है, अतः शाख- 
ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न, सब प्रयक्नोम उत्तम है। (३, २२) 
आगमहीणों समणा णेवप्पाणं परं॑ वियाणादि। 
अविजाशणंतो अत्ये खवेदि कम्माणि क्रिध मिक्‍खू।॥ 
शाखज्ञानसे हीन श्रमण न अपना स्वरूप जानता है, न 
पर का ही। और जिसे पदार्थके स्वरूपका ज्ञान नहीं है, बह 
कर्मोंका क्षय किस प्रकार कर सकता है + ( ३, रे३े ) 


?शट कुन्दकन्दाचार्यके तीन रत्न 


आगमचकक्‍्ख्‌ साहू इंदियचक्खूरि सम्बभूदाणि | 
देवा य ओहिचक्खू सिदूधा पुण सव्बदों चक्खू॥ 
प्राणी सात्रकों इन्द्रियाँ चक्षु हैं, देबोंको अवधि ज्ञान रूपी 
हे >.. ८5 कि" (० कर नि 
चछु है, केवलज्ञानी मुक्तात्माओंको सबतः चज्ु है और श्रमणोंके 
लिए आगम चह्तु हे। (३, ३४ ) 
सब्बे आगमसिद्धा अत्था गुणपज्जएहिं चित्तेहिं । 
जाणंति आगमेण हि पेच्छित्ता तेवि ते समणा ॥ 
समस्त पदार्थोका विविध गुणपर्याथ सहित ज्ञान शास््में है। 
के कं कर 
मुमुत्ु शालरूपी चछुसे उन्हें देख सकताहे ओर जान सकताहै। ३,३६ 
आगमपुव्वा दिट्ठी णु भवदि जस्सेह संजमो तस्स । 
ण॒त्थित्ति भणइ सुत्तं असंजदो हवदि किध समणो ॥ 
जिसकी श्रद्धा शाब्रपूषक नहीं है, उसके लिए संयमाचरण 
संभव नहीं है। ओर जो संयमी नहीं बह मुमुछ्ु ही केसा ! (३,३६) 
ण॒ हि आगमेण सिज्कदि सदृहर्ण जदि ण अत्थि अत्येसु । 
सदृहमाणो अत्थे असंजदों वा ण॒ शिव्वादि ॥ 
श्रदूधाके अभावमें कोरे आगम ज्ञानसे मुक्तिलाम होना संभष 
नहीं है। इसी प्रकार आचरण अ्रदूधा-मात्रसे भी सिद्धि 
नहीं मिलती । ; ३, ३७ ) 
परमाणुपमारणं वा मुच्छा देहादिए्सु जस्स पुणों । 
विज्जद जदि सो सिद्धि ण॒ लहदि सव्वागमधरों वि | 
जिसे देहदादिमें अग॒ुमात्र भी आसक्ति ; हे / वह मनुष्य भले ही 
समस्त शाओओंका ज्ञाता हां, मगर मुक्त नहीं हो सकता। (३, ३८) 
:७४७७४७७४७७७७७॥७४४७४४७४४७ए७७४७७७७७४ शा 5 2 3 मील लक पक कम घ कलश 
9 जिस ज्ञान से एक नियत मर्यादा तक मूर्त पदार्थों को बिना 
इन्द्रिय और मन के जाना जा सके । | 
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भारतीय जझानफीठ काशी के 
सुरुचिपूर्ण प्रकाशन 


मुक्किदृत 
( एक पोराणिक रोमांस ) 
लेखक--बीरेख् कुमार 

हिन्‍्दी में अपने ढंगका सबसे पहला पौराणिक उपन्यास | 
आधुनिक भारतीय साहित्यमें जैन संस्कृति पर आधारित प्रथम 
कथाकृति । मानव आत्माके शाश्वत भावों उन्मेषों संघर्षों और 
समस्याओंसे ओत-प्रोत इस कथामें हमारे युगकी सारी समस्याएँ 
सहज ही प्रतिबिम्बित हो गई है। यही इस क्तिकी सबसे बड़ी 
सफल्ञता है । मूल्य 9॥) 

| पथचिन्ह 
श्रीशान्तिप्रिय द्विवेदीकी नूतन कला-कृति 


(भूमिकालेखक-पं० केशवरग्रसाद मिश्र, प्रधानाध्यापक हिन्दी, वि०वि०) 
- - हिन्दीमें यह अकेली पुस्तक है जो आजकी गतिविधिकी 
निःसारता दिखाती है और पाठककों रुकनेके लिए बाध्य करती 
है। बड़ी सुन्दर सरस सरल सांस्कृतिक रचना है। मूल्य २) 
३ दो हजार वर्ष पुरानी कहानियाँ--लेखक--डॉ० जगदीशचन्द्र 
जेन एम० ए०, पी० एच० डी०, बम्बई | 
भूमिका लेखक--श्रीहजारीप्रसाद द्विवेदी शान्तिनिकेतन। जैन 
' आगमोंमें वशित, व्याल्यान तथा प्रवचनोंमें देने योग्य, 
महत्त्वपूर्ण कहानियाँ। म० २) 
४ हिन्दी जैनसाहित्यका संज्ञिप्त इउतिहास--लेखक-कामता प्रसाद जैन 
भूमिका लेखक-डॉ “वासु देवशरण अगवाल दिल्ली । हिन्दी साहित्य 


( # ) 
के इतिहासकी एक आवश्यक च्रुटिका परिमाजन | मू० २॥७) 

५ पाश्चात्य तकशाख्--निक्लु जगदीश काश्यप एम० ए०। तकेशाख 
का हिन्दी भापामें सरल सुबोध विवेचल । एफ० ए० के 
लाजिकके पाठ्यक्रमकी पुस्तक | मृ० 90) 

६ आधुनिक जैन कवि--सम्पादिका-रमाजेन । जैन कवियों का 
कलात्मक परिचय और उनकी उत्तमोत्तम रचनाएँ | मूल्य ३॥।) 

७ जैनशासन--लेखक--प॑० सुमेरुचन्द्र दिवाकर | जैनधमके परिचय 
तथा विवेचनके लिए सबंसाधरणक्रे पढ़ने योग्य । मूल्य ४०) 

८ जैन भोगोलिक सामग्री--लेखक-डॉ०जगदीशचद्धजेन बस्बई। 
प्राचीन नगरोंकी प्रामाणिक खोज ।  मू० ॥) 

६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रह्न-लेखक-गोपलदास पटेल | जैन 
सिद्धान्त तथा अध्यात्मका सरल, सुगम ओर सादज्भोपाज् 
दिग्द्शंन। मू० २) 

प्राकृत ग्र 

१ महाबंध-- महाधवत्न सिद्धान्त-शाख ) हिन्दी अनुवाद सहित 
प्रथभखण्ड । मूल्य १२) । 

२ करलक्खण--सामुद्रिक शास्त्र हिन्दी अनुवाद सहित मू०, १) 

सांस्कृत ग्रन्थ 

३ मदन पराजय--हिन्दी अनुवाद सहित । जिनदेबके द्वारा किए 

गए कामपराजयका सारगभ रूपक। मूल्य ८) 

४'कन्नड़""प्रान्तीय ताडपतन्नीय गन्थंसूची--मूडबिद्री, कारकलं, 


... अलियर आदि कन्नड प्रान्तके महत्त्वपूर्ण दुल्लभ ग्न्थभंडारोंकी 
५ संविवेरए-सड्ी । मूल्य १०) 
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